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Uber Diese Serie 

Unsere Kenntnisse iiber den islamischen Beitrag zur 
Weltzivilisation sol It en voiles Verstandnis finden und 
dementsprechend eingeschatzt werden. Auf diesem Gebiet ist bereits 
wertvolle Arbeit durch gelehrte Muslime aller lander geleistet 
worden ; aber der Gegenstand bietet immer noch ein weites Feld 
fur die Forschung. 

Die vorliegende Serie versucht, das islamische Erbe auf alien 
Gebieten des' Wissens moglichst, vielen Lesern nahe z.u bringen. 
Man darf dabei daran erinnern, dass der Islam die fruhe arabische 
Gesellschaft von einem noch primitiveren Zustand auf eine hohere 
Ebene der Existenz gehoben hat. Er ist immer noch die 
hauptsachliche Quelle der Inspiration fur die verschiedenartigen 
Kulturellen Errungenschaften der muslimischen Volker iiberall in 
der Welt. Trotz kleiner Unterschiedlichkeiten ist der Kultur der 
Araber wie in derjenigen der Iranier, der Indonesier oder auch der 
Muslime des Sudkontinents, der Indien und Pakistan umfasst. Es 
besteht gegenwartig eine dringende Notwendigkeit fur die Muslime 
die modernen Werte in Begriffen des Islam neu zu werten und 
umzuwerten. Dieses Buch, geschrieben von einem ausgezeichneten 
islamischen Rechtsgelehrten Schaich al-Madani, Dekan der Fakultat 
fur Schar'ia (islamisches Recht) an der Universitat Al Azhar, ist 
ein ernster und ehrlicher Versuch, zu einer Antwort auf einige dieser 
Fragen zu kommen. 

Es gibt ein Bild der Lebensanschauung der Muslime und zeigt, 
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wie diese an die Grundprobleme, welche uns in unserer Arbeit, im 
Spiel und im Umgang mit unseren Mitmenschen begegnen, 
herantreten. 

Dr. Schauki Sukkari 
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EINFOHRUNG 

/ Zielsetzung dieser Untersuchung 

Diese Untersuchung mochte den Muslim, der sie liest, 
iiberzeugen, dass er die vollkommenste und gerechteste aller 
Religionen, deren Grundsatze, Ideale, Regeln und Massstabe gesund 
sind und das Glikck sowohl des Einzelmenschen wie der Gesellschaft 
als Ganzes sichern, bekennt. Diese Untersuchung mochte auch den 
nichtmuslimischen Leser von der gleichen Wahrheit iiberzeugen, 
damit jede irrige Auffassung als sei der Islam ein starrer 
dogmatischer Glaube, den es nicht gelingt, die Grundlage fur ein 
gliickliches Leben zu bilden, zerstort wird. In gleicher Weise mochte 
diese Untersuchung dem nichtmuslimischen Leser den Beweis 

liefern, dass der Islam ein praktisches Reformprogramm fur die 
Menschheit im weitesten Begriff darstellt, dass er Andersglaubige 
mit Duldung betrachtet, und das er in keiner Weise, wie die seine 
Gegner behaupten, ein aggressiver und umsturzlerischer Glaube ist. 

Grundgedanke dieser Untersuchung 






Die vorliegende Untersuchung beruht auf einem Teil eines 
Verses aus dem Qoran : "So haben wir euch zu einem massvollen 
Volke gemacht , dass ihr Zeugen iiber alle Volker sein mdget." 

Diese Untersuchung ist kein Kommentar im ublichen Sinne des 
Wortes. Ihre Aufgabe ist es vielmehr, die Massigung des Islam klar 
zu machen, namlich die innere Gerechtigkeit seiner Bestimmungen 
und Anordnungen als ein Massstab, der es den Menschen moglich 
macht, Gut and Bose zu unterscheiden und den rechten Unterschied 
zwischen Recht und Unrecht, Reform und Korruption, Massigung 
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und Ubertreibung und zwischen alien einander widersprechenden 
Werten, auf die ein Mensch im Verlauf seines Lebens stossen kann, 
zu finden. 

Der Zug der Massigung, der den Muslimen durch den Islam 
zu einen Wesensbestandteil geworden ist, gibt ihnen die innere Kraft 
als Schiedsrichter, unter den Vdlkern der Welt aufzutreten. Denn 
dieser Glaube, der in sich Grundsatze der Anstandigkeit und 
I deal it at vereint und mit der menschlichen Natur im Einklang steht, 
muss notwendigerweise ein rechtschaffenes und massvolless 
Menschentum herbeibringen, dem die Massigung zu einem Teil 
seiner Natur geworden ist. 

Andere Volker, welche sich Macht durch Wissen verschafft 
haben, haben damit eine Stellung der Fuhrung und Leitung in der 
Welt sich erworben. Wir Muslime sind dahin gekommen, dass wir 
die Stellung, welche sie inne haben, anerkannt haben, und diese 
Anerkennung musste ja ihre Auswirkungen auf unsere Ideen, 
Gesetze und Lebensformen. Nehmen wir einmal an, das zwei 
Menschen iiber irgend einen juristischen Text und seine Auslegung 
oder iiber Anwendung irgend eines Grundsatzes streiten. Da nun 
pflegt jeder, den Sieg iiber den anderen in der kontroverse davon 
zu tragen, sich auf einen Ausspruch eines franzosischen Juristen 
zu berufen oder die Entscheidung eines englischen Gerichtshofes 
heran zu Ziehen oder er verweist auch auf eine Bestimmung der 
belgischen Verfassung. Es ist ja nur allzubezeichnend, dass wir in 
den Fragen der Beziehungen unter uns selber den Europaren eine 
Stellung als anerkannte Autoritaten eingeraumt haben und dass wir 
ihre Grundsatze und Ideale ubernommen haben, damit sie zu 
Schiedsrichtern unter uns geworden sind, nach denen wir uns 
richten. Die gleiche Einstellung findet sich auch dem Gebiete der 
guten Manieren, der Etikette und des diplomatischen Protokolls. 

Der Qoran zeigt uns, dass wir, wenn wir so handeln, die falsche 
Stellung bezogen haben, dass wir vielmehr unseren wahren Wert 
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richtig erkennen mussen, denn wir sol I ten nicht nur erkennen, dass 
wir eine unabhangige Nation mit unabhangigen Ideen, Philosophic 
und Grundsatzen sind. Wir mussen auch dariiberhinaus nach der 
Erkenntnisse leben, dass wir eine erhabene Mission in der Welt 
haben, namlich eine Sendung, in der wir die fuhrende Stellung 
einnehmen. Dies wird bezeugt durch den Vers des Qoran : "Lasset 
aus euch eine Nation entstehen, die zum Guten auffordert, gebietet 
was recht ist und verbietet was unrecht ist". 

Der Islam sucht so eine machtige offentliche Meinung zu 
schaffen, bei der sich jeder einzelne deutlich als ein Teil von ihr 
fuhlt und sich seiner Verpflichtung gegeniiber Staat and Volk genau 
bewusst ist. Es ist die Pflicht jedes Muslims, sich in alien 
Lebenskreisen fur verbesserungen einzusetzen und den Ruf zum 
Guten und zur Rechtschaffenheit zu erheben. 

Das ist eine Pflicht, ganz genau so wie Gebete, die Pilgerfahrt, 
der Zakat (die Armensteuer) und das Fasten. Die Muslime sind 
innerlich verpflichtet, die Tatsache anzuerkenrien, dass die 
islamischen Regeln die goldenen Regeln sind, dass sie fur dieses 
Leben passen und dass ihre Glaubensinhalte, Grundsatze und Ideale 
gerecht und anstandig sind. 

Jetzt, da Zweifel und atheistische Stromungen in die 
Bildungsschicht eingedrungen sind, und da westliche 
Wertvorstellungen viele von uns bestrickt haben, fuhle ich mich 
verpflichtet, dies Biichlein zu schreiben. 

Methode dieser Untersuchung. 

Begeisterung macht wissenschaftliche Untersuchungen 
verdachtig, sowohl hinsichtlich des Gegenstandes der Untersuchung 
selbst und auch hinsichtlich der Person des Autors selber. Wir haben 
daher die Empfindung, dass eine ruhige sich an Tatsachen haltende 
Erorterung des Falles am ersten praktisch ist. Wir wollen daher eine 
objektive Darstellung soweit dies rnoglich bieten, die dann zu einer 



Uberzeugung fuhrt, die sich viel eher auf wahres Verstandnis stutzt 
als auf die Annahme einer author itativ en Meinung. 



ASPEKTE der MASSIGUNG 

(i) Dualismus der menschlichen Natur. 

Gott hat dem Menschen Korper und Seele verliehen, damit er 
materielle Dinge ebenso wie moralische Werte schatzen kann. Er 
machte ihn nicht rein spirit ucll wie die Engel, denn damit auf diesem 
Planeten Leben erbluhen sollte, war es notig, dass der Mensch 
diesen Dualismus in seiner Natur tragen musste. Der Mensch muss 
materiell sein, weil das Universum materiell ist, und wenn seine 
Bewohner spirituell waren, so miissten sie viel am Platze sein. 

Auf der anderen Seite ist der Spiritualismus des Menschen 
ebenso wesentiich, denn wenn der Mensch in rein materieller 
Verkleidung geboren ware, so wiirde er in nichts besser als die Tiere 
sein. Der Mensch wiirde dann niemals fahig gewesen sein Gott zu 
erkennen und ihn zu verehren. Das Leben wiirde denn ein Ozean 
von finsterem Materialismus geworden sein, ein Ozean, durch den 
kein Lichtstrahl von Verstand oder Seele dringen konnte, denn 
Verstand und Seele sind das wahre Geheimnis des Menschentums 
und der Grund warum dieses da ist. 

(ii) Die Anerkennung der menschlichen Natur. 

Da sie nun einmal in diesem doppelten Bestand, materiell und 
spirituell, geschaffen worden sind; miissen die Instinkte 
und Antriebe der Menschen in rechter Weise erkannt werden. Wir 
miissen zugeben, dass der Mensch voll ist von den Wiinschen nach 
Essen^Trinken, Kleidung und Geschlechtsgenuss, aber noch mehr 
durch Freundschaft und Feindschaft bestimmt wird. Wir miissen 
es recht bewerten, dass der Mensch, eben, weil er Mensch ist, 
neugierig ist, die Geheimnisse des Lebens zu entdecken und ihre 
Ursachen heraus zu finden, dass er sich vom Unbekannten zum 
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Bekannten bewegt, dass er nicht nur irrt, sondern auch richtige Ziele 
verfolgt, und dass er Gefahren entgegentritt und sich auf Abenteuer 
einlasst. Fur ihn ist das alles nur allzu natiirlich. Dem Menschen 
zu befehlen, gegen seine Natur anzugehen, ist unmoglich. Man kann 
dem Menschen nicht befehlen, in einer Hohle auf der Spitze eines 
Berges zu leben, sich von seinen wilden Krautern zu nahren und 
den Regen des Himmels zu trinken. In gleicher Weise konnen wir 
die Aktivitat des Menschen nicht abwiirgen oder zum Halten 
bringen und ihm nicht den Weg zur Erlangung von Dingen, die er 
ersehnt, verlegen. Man kann dem Menschen nicht befehlen, sich 

standig der guten Dinge des Lebens zu enthalten, denn er ist 
geschaffen, sie zu geniessen. Man kann nicht von ihm fordern, dass 
er ein Einsiedlerleben fiihrt, wenn er in seinen Instinkten nun einmal 
auf Gesellschaft angelegt ist. Es ist gegen die Natur des Mannes, 
sich die Liebe des Weibes zu versagen, wei* er nun einmal ein 
Einzelwesen seiner Gattung ist, welche nur dann vollstandig ist, 
wenn sich Manner und Frauen verbinden. Es wiirde reine Dummheit 
sein, wenn man ihm befehlen wollte, seinen Verstand beiseite zu 
lassen und alles als gegeben anzunehmen, denn sein Verstand ist 
ihm von Gott selber gegeben worden, damii er ihn benutzen soil. 
Der Instinkt verwirft daher, was ihm widersteht. Er ist best and ig, 
und alles was sonst ihm auferlegt wird, oder von ihm benihrt wird, 
kann ihn nicht beseitigen oder umwandeln. 

(Hi) Die Erlcichterung und Ausbildung des Instinktes. 

Die islamische Rechtswissenschaft hat den menschlichen 
Instinkt in alien ihren Bestimmungen behicksichtigt, ob es sich urn 
das Dogma selber oder um die Angelegenheiten der Moral und der 
Riten handelt. Massigkeit ist das Thema aller islamischen 
Bestimmungen in dieser Hinsicht. Massigkeit ist das vorherrschende 
Prinzip. Diese halt so die gliickliche Mitte unter Aufrechterhaltung 
der Rechte des Korpers und der Rechte der Seele, wobei sie das 
Gleichgewicht zwischen den Bedurfnissen beider erhalt. So hat man 
folgerichtig den Islam als die Religion des menschlichen Instinktes 
bezeichnet. 
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Das Volk, unter dem diese Religion sich erhob und erwuchs 
wurde als massvoll beschrieben, wei! ihre Grundsatze massvoll 
waren. Der Vers aus dem Quran, mit dem wir diese Untersuchung 
begonnen haben, betont die Tatsache, dass nachdem die Menschen 
dieses Glaubens zu Schiedsrichtern unter den Nationen der Welt 
geworden waren, es sich daraus ergibt, dass ihre Grundsatze die 
passendsten waren, und dass die Muslime, die sich im Besitz dieser 
Grundsatze befinden, zu einem Muster fur alle Volker werden 
sollten, wie sie es gewesen sind, ehe sie ihre Sendung fortwarfen 
und ihren Stand aufgaben. 

Der Prophet war der erklarte Schiedsrichter in alien 
Streitf alien, welche die Auslegung und Anwendung der Lehre und 
der Bestimmungen der Schar'ia betrafen. Der Qoran sagt : "Durch 
deinen Herren konnen sie keinen wirklichen Glauben haben, ehe 
und wenn sie nicht dich zum Richter in alien Streitigkeiten unter 
sich machen und in ihren Herzen keinen Widerstand gegen die 
Entscheidungen finden". 

Dies war nur logisch so, denn der Prophet war der Bewahrer 
der Schar'ia und mit ihrer Auslegung, Erlauterung und Anwendung 
beauftragt. Folglicherweise, wenn die Menschen zufallig auf irgend 
eine Lage stiessen, die zu Meinungsverschiedenheiten iiber den 
Standpunkt fuhrte, so pflegte eine Entscheidung des Propheten das 
letzte Wort in der Angelegenheit zu sein. 

(iv) Einfachhek des Dogma und Leichtigkeit der Durchfiihrung. 

Einfachheit der Lehre und Leichtigkeit der Durchfiihrung sind 
der Grundsatz, der alien Bestimmungen der Schar'ia zu Grunde 
liegt. 

1m folgenden sind nur einige Beispiele dafur aufgefuhrt : 

a) Der Gedanke Gott im Gewissen eines Glaubigen bedeutet 
alles Gute. Gott hat uns geboten, iiber sein Werk nachzudenken, 
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wahrend es uns vc/ooten ist, uber seine Natur nachzudenken. Der 
Grund dafur ist ganz einfach, nam iich , dass sein Werk augenfallig 
ist und von unseren Sinnen wahrgenommen und von unserem 
Denken begriffen werden kann. Wir konnen uber es so viel und 
so tief wie wir woilen nachdenken und brauchen dabei nicht zu 
fiirchten, verloren zu gehen. 

Gottes Natur, dagegen, geht uber unser Denken hinaus, das 

an den Gebrauch von Massen und Kriterien, von Analogien und 
Definitionen gewohnt ist. 

Daher ist ein Glaubigen, dessen Glaube an Gott sich auf den 
Gedanken einer allmachtigen, in allem vollkommenen Gottheit 
beschrankt, ohne sich tiefer irgendwie mit den Einzelheiten der 
Natur Gottes zu befassen, ein Mensch mit vollkommenem Glauben. 

Einige Menschen aber verloren sich rettungslos, als sie 
versuchten, mit Hilfe ihres Denkvermogens, die Tiefen der Natur 
Gottes auszuloten. Im Glauben, dass sie fahig seien, die Natur und 
Wirklichkeit Gottes zu begreifen, zogen sie Vergleiche u *d stellten 

Beziehungen zwischen der Natur Gottes und seinen Att ibuten her 
und gerieten in Meinungsverschiedenheiten dariiber, )b nun die 
Natur und die Attribute das Gleiche oder die eine von c en anderen 
verschieden seien, ob die Attribute aus sich selber oder innerhalb 
der Natur existiert, ob sie so alt oder in gleicher Weise nur alt seien, 
und ahnliches mehr. 

Dies sind nur einige der Annahmen, mit denen sie sich und 
andere beschaftigten und durch die sie weit Turen zu Zweifeln und 
Meuterei aufrissen. Man kann sagen, dass diese Menschen auf der 
gleichen Stufe des Irrtums angelangt sind wie jene, die da sagen, 
dass Gott einen Sohn habe und dass die Engel Tochter Gottes seien. 
Beide Gruppen fugen Gott die Erzeugnisse ihrer Einbildungen hinzu 
und versuchen, das Gottliche in materieller Form auszumalen, 
wahrend die Wirklichkeit des menschlichen Selbst und der Seele, 
urn nur das wenigste dariiber zu sagen, noch immer Gegenstande 
tiefer Unwissenheit sind. 
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Andere Menschen gingen wiederum zu dem anderen Ext rem 
des Irrtums, dass sie die Behauptung aufstellten, dieses Universum 
sei das Ergebnis des Zufalles sei und weiter vom Zufall in Gang 
gehalten werde, bis irgehd etwas schief gehe und zu Verfall und 
Auflosung fuhre. 

Diese beiden Gruppen befinden sich in schwerem Irrtum, jede 
von ihnen steht auf dem aussersten Ende der Ubertreibung ; einige 
von ihnen glauben an Gott, aber lassen ihr Denkvermogen iiber 
ihre Denkfahigkeiten hinaus gehen, die anderen aber bestreiten die 
Existenz Gottes ohne Sein unleugbares Werk zu betrachten. 

Indem der Qoran sich an beide Gruppen wendet, betont er, 
dass der rechte Weg derjenige ist, den sie verfehlt haben, und sagt 
in diesem Sinne : 

"Wahrlich, dies ist Mein Weg, der gerade leitendeso folgl ihm 
und folgt keinen anderen Pfaden, denn sie werden euch in die Irre 
leiten". 

Tn anderen Versen fordert Allah den Menschen dringend auf, 
iiber Seine Schopfungen und iiber die Wege, wie Er die Welt 
beherrscht, nachzudenken. Der Qoran sagt : "Siehe ! die 
Schopfung der Himmel und der Erde und der regelmassige Wechsel 
von Tag und Nacht sind wahrhaft Zeichen fur Menschen, die 
Verstehen". 

Es heisst dort auch : "Betrachtet alles, was auf Erden und im 
Himmel ist" — "Denke an den Beginn der Schopfung. Betrachte 
wie Gott der Erde, nachdem sie tot da liegt, Leben wieder gibt". 

"Reise rund um die Welt und siehe Sein Werk. Betrachtet auch 
Sein Werk in euch selber". 

Wie Er sich selber beschreibt und die Tatsache, dass Er iiber 
das menschliche Verstehen hinaus ragt, sagt Gott : 

"Er ist unwiderstehlich, hoch iiberragend seine Verehrer und 
Er ist der Allweise und Allbekannte. Es gibt nichts, das Ihm gleich 
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sei und Er hort und sieht alles". "Er ist Gott, der eine und einzige 
Gott, der Ewige, der Unbeschrankte. Er zeugt nicht und wurde nicht 
erzeugt und niemand ist ihm gleich". 

Der Schopfer des Himmels und der Erde, wie konnte er ein 
Kind haben, da Er doch keine Gattin hat ? Er hat alles erschaffen 
und Er ist allwissend. Er kann nicht gesehen werden, aber er sieht 
alle Dinge". Der Qoran sagt uns nichts uber die Natur und das 
wirklicheWesen Gottes, sondern konzentriert sich darauf, auf Sein 
Werk und Seine Taten zu verweisen. 

Der Qoran berichtet dagegen das Streitgesprach, das sich 
zwischen dem Propheten Musa und Pharaoh abgespielt hat, als 
Musa verkundigte, er sei ein Gesandter Gottes. Pharaoh versuchte 
da, den Musa in Verlegenheiten zu bringen. Pharaoh fragte den 
Musa : "Was ist Gott ?" So befragte Pharaoh den Musa nach dem 
wirklichen Wesen Gottes. Hatte nun Musa versucht, ihm darauf 
zu antworten, so miisste er sich einer unmoglichen Position und 
zwar einer unendlichen Kontroverse ergeben. Hatte er sich nun 
geweigert zu antworten, so hatte er damit seine Niederlage 
zugegebn ! Aber Prophet Musa hatte dem Pharaoh eine weise 
Ant wort zu geben. Er sagte ihm : "Er ist der Herr der Himmel und 
der Erde und alles dessen, was sich zwischen ihnen befindet". In 
ihrer Auswirkung kam die Antwort des Musa darauf hinaus, dass 
er dem Pharaoh zu verstehen gab, dieser konnte nicht nach dem 
wirklichen Wesen Gottes fragen, denn diese Frage Iage oberhalb 
und ausserhalb des Denkvermogens Pharaoh. Er konnte lediglich 
nach Seinen Werken fragen. Prophet Musa folgerte daraus. Dann 
wurde jener ja lernen, dass Gott der Herrscher und Herr aller Dinge 
auf Erden und im Himmel und aller Dinge, die sich zwischen 
Himmel und Erde befinden, ist. Diese Antwort war zutreffend. 
Pharaoh war naturlich nicht befriedigt und versuchte den Musa 
weiter auszuholen. Musa lenkte da die Aufmerksamkeit auf einen 
anderen Aspekt der Werke Gottes, indem er nun sagte : "Er ist 
Dein Herr und der Herr Deiner Vorfahren". Diese Bezugnahme 
auf die Erschaffung des Menschen durch Gott war gedacht, urn 
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einen Haren Beweis fur die Macht Gottes ; der nicht leicht bestritten 
oder ubersehen werden konnte, beizubringen. Dennoch wies 
Pharaoh die Versammelten darauf hin, dass Musa seine Frage ja 
nicht beantwortet hatte und warf ihm Dummheit vor. Musa verwies 
da wiederum auf das unbestreitbar augenfallige Werk Gottes, in 
dem er hinzu setzte : "Der Herr des Ostens und des Western", und 
bezog sich damit auf den Sonnenaufgang und den 
Sonnenuntergang, welche zwei standige und regelmassig 
erscheinende Phanomene sind, welche einen unwiderleglichen 
Beweis fur die Macht des Allmachtigen liefern. 

Diese, Wortgefecht zwischen Musa und Pharaoh dient dazu 
klar zu machen, auf welche Art und Weise Pharaoh sich darauf 
verbohrt hatte, sich in das Unerreichbare zu wagen und eine endlose 
Strasse, die nirgends wohin fuhrt, einzuschlagen, wodurch die Saat 
des Zweifels im Denken derjenigen, die dafiir anfallig sind, gesat 
wird. 

Auf der anderen Seite zeigt dieses Gesprach eine gleiche 
Hartnackigkeit auch auf der Seite des Prophefen Musa, der das 

Gesprach immer wieder in die Richtung einer Erkenntnis Gottes 
durch die Erkenntnis Seiner Werke und Handlungen lenkt. Dies 
ist gewisslich der Pfad der Glaubigen — die mittlere Strasse. 

b) Der Islam nimmt die Mittelstellung ein zwischen denen, die 
an den Determinismus glauben, und denjenigen, die an den freien 
Willen glauben. Es gibt Verse in Qoran, die von jeder dieser beiden 
IDenkrichtungen zur Erhartung ihrer Theorie angefiihrt werden. 

Der Streit zwischen diesen beiden Schulen ist endlos lang, aber 
jemand, der aufmerksam den Qoran liest, kann leicht die wahrheit 
sehen, wie sie in Gottes Buch ausgelegt ist. Jeder Mensch fuhlt ohne 
Zweifel zwei Dinge zusammen. Erstens er handelt freiwillig oder 
er enthalt sich von Handlungen auf Grund seines eigenen freien 
Willens. Wer dann dennoch behauptet, der Mensch werde gegen 
seinen Willen wie eine Feder im Wind getrieben, bestreitet eine 
Selbstverstandlichkeit. 
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Zweitens konnen Umstande allgemeiner und sozialer Art oder 
solche, die sich ausserhalb der Gewalt des Menschen befinden, 
manchmal die Ausiibung freien Willens des Menschen hindern, oder 
sie konnen auch manchmal mit dem Willen des Menschen soweit 
iibereinstimmen, dass im Ergebnis dieser Wille ausgefuhrt und 
durchgesetzt wird. So ist der Wille des Menschen nicht ubermachtig 
oder der am meisten beherrschende Faktor. 

■ 

Damit kommen wir zu dem Schluss, dass, weil in der 
C ir und tage und Wesenheit diese Umstande nicht die Schopfung eines 
einzelnen Menschen oder einer Gruppe von Menschen sind, sondern 
im letzten hohere Gewalt Gottes darstellen, der Mensch zwei Seiten 
hat. Der Mensch kann handeln und reagieren nach seinem Willen, 
aber ist dennoch von gewissen Kraften getrieben und ist gewissen 
Ursachen unterworfen, die in die Zustandigkeit Gottes gehoren. 

Urn es zusammenfassend zu sagen, die Handlungen des 
Menschen unterliegen einem ausgewogenen System ; er hat einen 
freien Willen, den er im Rahmen von Ursachen und Umstanden 
ausubt. Dieser Gedanke lasst sich verstehen aus dem Qoran- Verse : 
"Allah hat euch und euere Handlungen geschaffcn". Damit gehort 
die Handlung dem Menschen und die Schopfung gehort Gott. Der 
gleiche Gedanke tritt augenfallig in dem Vers hervor : t4 Es war 
Gott, der schlug als du es tatest". 

* 

Und dazu kommt der Vers : 4, Ihr seid unbesiegiich, wenn Allah 
euch unterstutzt, aber wenn er euch preisgibt, wer sonst konnte euch 
st iii /en ?" Dies erklart, warum wir, wenn wir eine bestimmte 
Unternehmung beginnen woUen, wir Gott bitten, unsere Schritte 
recht zu leiten. Das gleiche gilt fiir die Riten des Gottesdienstes und 
religiose Brauche ebenso wie fiir das allgemeine Verhalten. 

Gebet bedeutet zum Beispiel, dass der Mensch sich von der 
Welt des Materialismus lost und mit deiji Geist verschmilzt. Dieser 
Zustand tritt in gewissen bestimmten und geeigneten Zeiten ein, 
so dass der Mensch nicht auf die Dauer von seinen weltlichen 
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Geschaften und weltlichem Leben losgelost ist ; es ist ihm nicht 
gestattet, sich vollstandig diesem weltlichen materiellen Leben 
hinzugeben, bis seine Seele versklavt ist... Fasten ist auch keine 
vollstandige Enthaltsamkeit bei Tag und Nacht, sondern vielmehr 
eine zeitwellige, Entbehrung wahrend einer kurzcn Dauer, wonach 
dann der Mensch wieder die guten Dinge des Lebens geniessen darf . 
Auf diese Weise hat man die Moglichkeit, seine materiellen und 
physischen Bedurfnisse zu befriedigen, wahrend man seine Seele 
bessert und reinigt. 

Der gleiche Geist der Massigung ist augenfallig und klar 
ausgesprochen in den Bestimmungen iiber Almosen, Steuern, Heirat 
und Scheidung, iiber Krieg ohne Aggression, iiber Bestrafung im 
Rahmen der Gerechtigkeit und so weiter- immer ein mittlerer Weg 
ohne Extreme oder Ubertreibungen in irgend einer Richtung. 

Allah gibt eine allgemeine Regel in dieser Hinsicht in dem 
Verse : "O, ihr, die ihr glaubt, macht nicht gesetzwidrig die guten 
Dinge, die Gott fur euch gesct/massig gemacht hat, aber begeht 
keinen Excess, denn Gott Iiebt diejenigen nicht, die sich dem Excess 
ergeben. Esst von den Dingen, die Gott fur euch bereit gestellt hai, 
schon und gut, aber fiirchtet Gott, an den ihr glaubt'*. 

Der Qoran stellt damit einen der wichtigsten Grundsatze des 
Islam auf, wodurch Gott die Muslime zu einem wirklich massvollen 
Volk gemacht hat. Dieser Grundsatz beruht darauf, dass der 
menschliche Instinkt in Betracht gezogen wird. Der Qoran verwirft 
die Verfahren, welche von den Anhangern anderer Religionen und 
auch von einigen Philosophen angenommen worden sind, die darin 
bestehen, die Seele zu qualen, indem man dem Korper die 
Befriedigung seiner naiiirlichen Bedurfnisse versagt, um so zu 
versuchen, den Geist zu verfeinern und zu starkcn. Der Qoran 
verbietet ein solches Verfahren. Die Freuden des Lebens werden 
als gut bschrieben, was bedeutet, dass sie Korper oder Seele nicht 
schadigen. Sein Leben innerhalb der von der Schari'a 
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vorgeschriebenen Grenzen zu geniessen ist ein Zeichen des Glaubens 
an Gott und ein Akt der Frdmmigkeit. 

Gelehrte haben die Griinde fur die Offenbarung jener Verse 
in einigen Hadith (Ausspriichen des Propheten), die von Al-Buchari 
iiberliefert sind, dargelegt. Die Erzahlung verlauft 
folgendermassen : 

"Drei Personen kamen zu dem Hause der Frauen des 
Propheten und fragten nach den Arten der Got tesvereh rung des 
Propheten. Als sie dies heraus bekommen hatten, sagten sie : "Wo 
stehen wir in Beziehung zu dem Propheten ? Gott hat ihm alle seine 
Sunden, sowohl die friihen wie auch die spa ten, vergeben". 

Einer von ihnen sagte : "Ich will meine Nachte in Gebeten 
verbringen". Ein anderer sagte : "Ich will das ganze Jahr hindurch 
fasten". Der dritte sagte : "Ich will niemals heiraten !" Als man 
dem Propheten die Entschliisse dieser drei Manner berichtete, sagte 
er : "Bei Gott, keiner von euch konnte mehr gottesfiirchtig sein 
als ich selber. Ich faste und breche das Fasten. Ich bete einen Teil 
der Nacht und schlafe den ubrigen Teil, und ich heirate. Wer immer 
aber meine Art zu legen verwirft, gehort nicht zu mir'\ 

■ 

Der Prophet betonte damit, dass Massigkeit in der 
Gottesverehrung nicht unvereinbar mit Frommigkeit und 
Gottesfurcht ist. Dies war der Mittelweg, den der Prophet seinem 
Volke vorgeschrieben hat. Dieser Mittelweg verbietet Abweichung 
von dem natiirlichen Leben. Dies beweist, in welchen Irrtum jene 
verfallen, die rauhe Kleidung einer angenehmen und bequemen 

Kleidung (wenn sie sich diese leisten konnen) vorziehen, die grobe 
Nahrung wohlschmeckenden und nahrhaften Mahlzeiten, und die 
Enthaltsamkeit dem rechtmassigen Verkehr mit Frauen vorziehen. 
Solche Selbstberaubungen schwachen gewisslich den Korper und 
als Folge davon auch das Denkvermogen und die Seele. 
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(v) Die folgcnden Verse erhellen noch writer diesen Punkt. 

"O, ihr Kinder Adams, tragt eure beste Kleidung zu jeder Zeit 
und an jedem Platz, da ihr betet. Esst und trinkt ohne Obertreibung, 
denn Gott liebt nicht diejcnigen, die sich der Obertreibung ergeben. 
Sprich : "Wer hat denn die guten und schonen Dinge verboten, 
welche Gott geschenkt hat ? Sprich : Sie sind in dieser Welt gegeben 
fur die jenigen , die glauben , und die Freude an ihnen wird am Tage 
des Gerichtes angenommen. So erklfiren wir die Zeichen im 
einzelnen fur diejenigen, die verstehen". 

Diese beiden Verse beweisen das Prinzip der Massigung im 
Islam. Sie stellen das Recht des Menschen lest, Nahrung, Trinken 
und Kleidung innerhalb der Grenzen dessen, was Korper und Seele 
dient, zu geniessen. Sie enthalten auch gewisse Regeln, die das Leben 
leichter machen und dazu helfen, die Menschen materiell und 
seelisch zu heben. 

a) Der Qoran befiehlt den Menschen vollstandig angezogen 
zu sein, jedesmal, wenn sie zur Moschee gehen. Die Kommentatoren 
sagen dazu, dass in den vorislamischen Zeiten die Menschen 
vollstandig nackt den Umlauf um die Kaaba machten unter dem 
Vorwand, sie konnten Gott nicht richtig verehren, wenn sie in 
Kleider gehiillt seien, welche sie im Stande der Sunde getragen 
hatten. 






Die Frage der Kleidung ist eine Angelegenheit des Geschmackes 
und des Brauches. Einige Menschen, z.B. Anhanger der 
Nacktkultur, behaupten, die Nacktkultur sei eine Ruckkehr zu der 
Einfachheit der Natur. Eine andere Sorte von Menschen behaupten, 
weil sie damit ihr vorsatzliches Fragen von armlicher Kleidung 
rechtfertigen wollen, sie seien dazu durch ihren Wunsch Gott durch 
ein solches Opfer naher zu kommen veranlasst worden. Welche 
Griinde man auch fur die Rechtfertigung der Nacktheit, moge sie 
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nun wirklich oder symbolisch, vollstandig oder teilweise sein, 
anbringt, so hat sie der Qoran alle zusammen verboten. 

Der Qoran berichtet die Geschichte von Adam und Eva zur 
Zeit, da sie aus dem Paradies vertrieben wurden. Es wird da 
berichtet, dass sie beide sich da bewusst wurden, dass sie 
Geschlechtsteile hatten, worauf sie Blatter pfliickten, um diese zu 
verbergen. Die Moral von der Geschichte ist, dass der Mensch von 
Natur die Nacktheit verabscheut, und dass, wenn die Nacktheit 
gebilligt worden ware, es einleuchtend gewesen ware, sie auch schon 
im Paradies zu iiben. Aber das war nicht der Fall. 

Der Vers sagt dann weiter : "Oh, ihre Kinder Adams ! Wir 
haben Kleidung und Federn euch gegeben, eure Scham zu bedecken 
und ehenso als Schmuck fur euch, aber die Kleidung der 
Rechtschaffenheit ist die beste", 

Es ist hier gut anzumerken, dass der Vers Kleidung und Federn 
anftihrt wobei die letzteren einen zusatzlichen Zubehor fur Schmuck 
darstellen. Es ist auch bezeichnend, dass, so weit zuriick wie in der 
Zeit von Adam, Kleidung als wesentlich angesehen wurde. Gott 
meinte damit einen kennzeichnenden Zug, der den Menschen vom 
Tier unterscheidet und ein Zeichen der Menschenwurde und anderer 
Werte, die ganz allgemein in dem Verse aufgefuhrt sind : 

Wir haben die Kinder Adams geehrt, haben sie ausgestattet 
mit Transportmitteln zu Land und zu Wasser ; wir haben ihnen 
fiir ihren Unterhalt gute Dinge gegeben und haben auf sie besondere 
Vergtinstigungen behauft, mehr als andere Geschopfe bekommen 

- 

haben. 

Ein anderer Vers erwahnt noch "das Kleid der Frommigkeit 
und Rechtschaffenheit " und unterstreicht damit die Notwendigkeit 
der Bekleidung im allgemeinen, sowohl im geistigen wie im 
materiellen Sinne. 
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Ein weiterer Vers sagt : "O, ihr Kinder Adams, lasst nicht den 
Teufel euch versuchen auf die gleiche Weise, wie er dies schon getan 
hat, als er euere Litem aus dem Paradiese hinaus brachte und ihnen 
ihre Kleider auszog, um ihre Scham bloss zu stellen". 

Dies ist ein weiterer Hinweis darauf, dass bekleidet zu sein, 
ein Kriterium der Vollkommenheit ist : 

Auf den obigen Vers folgt dann : "Traget euere beste Kleidung 
zu jeder Zeit und an jedem Platze, da ihr betet". — Es ergibt sich 
daraus klar, dass die Menschen wohlgefallig angezogen sein sollen, 
wenn sie zum Gottesdienst kommen, denn wenn die Menschen 
schon in ihrer besten Kleidung vor einem Konig erscheinen, so liegt 
noch mehr Grund vor, dies auch in der Gegenwart des Konigs der 
konige zu tun. 



Mann muss hier bemerken, dass die Verse an die "Kinder 
Adams" in ihrer Gesamtheit gerichtet und nicht an eine gewisse 
Gruppe von ihnen besonders gerichtet waren, denn das Gebot gait 
fur die Menschheit im weiten Sinne und hat die breiteste 
menschliche Bedeutung. 

b) Der letzte Teil des Verses spricht von Essen und Trinken. 
Essen und Trinken sind zwei naturliche Funktionen sowohl bei 
Menschen wie bei Tieren. Da konnt&sich nun die Frage erheben, 
warum sie den Gegenstand eines besonderen gottlichen Gebotes, 
das sich ausschlieslich an die Menschen richtet bilden sollen. 
Benotigt denn ein natiirlicher biologischer Akt noch eine Leitung 
und Vorschrift ? Die Antwort lautet dahin, dass das Gebot gewiss 
so gedacht ist, dass es zu der Einschrankung fiihren will, die in das 
andere Gebot eingebettet ist. Namlich : Ohne Excess ! Dieser Vers 
will namlich zum Ausdruck bringen : "feefriedigt euere Natur, aber 
ohne tibertreibung ! Die gleiche Begrenzung gilt auch meiner 
Auffassung nach fur Kleidung und Schmuck. 
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Der Qoran fordert Massigung in jeden Zug des menschlichen 
Lebens. Der Prophet folgte dem gleichen Grundgedanken in seiner 
Lehre. Er sagte : "Esst, trinkt, kleidet euch und gibt Almosen und 
seid nicht iibertrieben knauserig oder iibertrieben extravagant". 

Ibn Abbas sagtfc : "Esst zu euerer Sattigung und kleidet euch 
nach eurem Geschmack ohne Knickerei noch Extravaganz". 

(c) Der folgende Vers war an den Propheten in der Form einer 
Missbilligung ausdriickenden Frage gerichtet. Er lautet : "Wer hat 
die Schmuckgegenstande Gottes, die er fur seine Diener beschafft 
hat und schone Gaben verboten ! ? ; Dies unterstreicht einige 
wesentliche Bestimmungen. Die urspriingliche Regel ist, dass alles 
fur den Menschen erlaubt ist, ausser wenn eine besondere 
gegenteilige Bestimmung vorliegt. Diese Regel beruht auf dem 
Verse : Gott hat alle Dinge auf Erden zu eurem Genuss geschaf fen ! 
Daher soil der Mensch nichts ohne einen rechtsgiiltigen Beweis fur 
das Gegenteil verbieten. Ohne das Vorhandensein eines solchen 
Beweises wird alles als gesetzlich erlaubt angesehen. Diese Regel 
wird auf alle vorher nicht bekannten Verfahren angewendet, falls 
kein Beweis fur das Gegenteil beigebracht wird. Dieser Beweis sollte 
aber auf Grund einer echten Bestimmung der Schar'ia und nicht 
auf Grund eines blossen Werturteils, das sich nur auf Analogies 
stiitzt oder aus reinem puritanischen Eifer stammt, gefuhrt werden. 

Wenn ferner das Wort "Schmuck" Gott zugeschrieben wird, 
so bedeutet dies, dass er nicht allein rechtmassig ist, sondern auch, 
dass Gott wiinscht, dass die Menschen sich seiner erfreuen. Noch 
ein weiterer interessanter Punkt, der sich aus diesem Qoran — Verse 
ergibt, ist, dass der Islam die Menschen auf fordert, sich an den 
guten Dingen des Lebens zu erfreuen und sich nicht allein mit den 

wesentlichen Dingen zu begniigen. Der Islam fordert die Menschen 
auf, sich um einen besseren Lebenstandard zu bemuhen, um so ein 
anstandiges und wiirdiges Leben fuhren zu konnen . Um dieses Ziel 
zu erreichen, muss man mehr arbeiten, mehr produzieren und 
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initiative und Unternehmungsgeist cntfaltcn. Das allcs fiihrt zur 
Entwicklung der Wirtschaft und zum Fortschritt dcr Zivilisation. 
Das Ergcbnis ist dann cin fricdlichcr und anstandiger Wettbewerb, 
dcr Got res Billigung verdient. Dies bedeutet einen Gedanken, den 
auch jener Vers unterstreicht, der besagt. dass die guten Dinge des 
Lebens den Glaubigen in diesem Leben zum Genuss gegeben 
werden, wofur die Glaubigen am Tage des Gerichtes nicht zur 
Rechenschaft gezogen werden sollen. Die Bezugnahme auf die 
Glaubigen in diesem Verse verfolgt den Zweck, hervorzuhet jn, dass 
die Glaubigen Gottes Einschrankungen in dieser Hinsicht kennen 
und sich an Seine Gebote halten. 

Ein Grundsatz der islamischen Schar'ia (frommes Recht), ein 
Prinzip von wejt reichender Bedeutung fiir die Bildung und das 
soziale Leben, ist in der Ehre des Propheten enthalten, die lautet ; 
"Taten werden nach den ihnen zu Grunde liegenden Absichten 
beurteilt und jeder wird dem entsprehend belohnt". Diese Regel 
wird von Qoran und Sunna bestatigt. 

Dementsprechend lautet ein Vers des Qoran : "Wahrlich. Wir 
haben Dir das Buch in wahrheit offenbart, Allah in wahrer Hingabe 
zu dienen". 

Ein weiterer Vers besagt : "Wenn eine Sache entschieden ist, 
ware es am besten fiir sie, wenn sie wahrhaft Gott ergeben waren". 

Ein dritter Vers sagt : "Es war ihnen befohlen, allein Gott zu 
ergeben und ernsthaft zu verehren, die Gebete zu halten und die 
Armensteuer zu bezahlen, und dies ist die richtige Religion". Diese 
und andere Verse helfen uns, den Beweis dafur zu fuhren, dass die 
Grundlage des Handelns Aufrichtigkeit, guter Glaube und 
anstandige Absichten sein sollen. 

Es ist mit der guten Absicht zur Gottesverehung nicht 
unvereinbart, wenn ein Mensch mit einem Akt der Gottesverehrung 

eine einleuchtende und ehrenhafte weltliche Absicht verbindet. Dies 
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unterstreicht noch einmal die innere Gerechtigkeit und Massigung, 
die in der islamischen Schar'ia enthalteri sind. 






Zum Beispiel vermindert e» nicht die Belohnung eines Mannes, 
wenn er zur Moschee geht, um zu beten und um zugleich das 
Gesprach mit anderen Menschen, die gleichfalls in der Moschee 
sind, zu geniessen. Wiederum kann ein Mann auch (abgesehen von 
dem obligatorischen Fasten im Ramadan) auch aus 
Gesundheitsgriinden fasten. In ahnlicher Weise, wenn ein Mensch, 
zusatzlich zur Erfiillung der pflichtmassigen Pilgerfahrt nach Mekka 
noch als Ferienreise, um dabei Mekka zu sehen, um aus dem 
Stumpfsinn der Alltagstatigkeit heraus zu kommen, so ist nichts 
dagegen einzuwenden. Es wird berichtet, dass der Prophet seine 
Zuflucht zum Gebet nahm, wenn immer er seelisch ausspannen oder 
einige der Lasten des materiellen Lebensabschiitteln wollte. Er 
pflegte zu sagen : "In Gebeten finde ich vollkommene Trostung 
und Entspannung". 

Der Mensch sollte sich nicht daruber irren* ob er 
Barmherzigkeit nur um ihrer selbst willen erwiesen hast oder auch 
nur, um die Freude des Gebens zu erfahren. Der Khalif Al Mansur 
pflagte zu sagen : "Wenn die Leute nur wiissten, wie sehr wir uns 
am Vergebenkonnen freuen, wiirden sie keine Gelegenheit, uns 
Unrecht zu Tun, vorbei gehen lassen". Vergeben ist naturlich eine 
Handlung der Gottesverehrung, die vom Gott gunstig 
aufgenommen wird. Der Gedanke der Massigung im Islam und die 
Bedeutung dessen, dass die Absicht eine bestimmte Handlung 
auslost, werden ferner dadurch beleuchtet, dass der Imam, der 
Leiter eines Gruppengebetes, das Gebet auf die gesetzliche geringste 
Lange kiirzen kann, wenn sich in der Gruppe eine sehr gealterte 
Person befindet. Das Gleiche tat der Prophet, als sich in der 
Gruppe, deren Gebet er leitete, zufallig eine Mutter befand, deren 
Kind zu schreien begann und er ihr Gelegenheit geben wollte, fur 
ihr Kind zu sorgen. 
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Im Vertragsrecht verwirft die Schar'ia versteckte bose 
Absichten und Hintergedanken Gott bestraft es, wenn jemand seine 
Ziele auf krummen Wegen erreichen will. 

In der Tat war die erste Strafe, zu der die Menschheit verurteilt 
wurde, damals als Adam und Eva aus dem Paradies vertrieben 
wurden, weil sie auf unrechten Wegen- in Ungehorsam gegen Gottes 
gebot handelten. Adam und Eva wurden vom Satan verfiihrt, der 
ihnen sagte : "Euer Herr hat euch nur verboten von diesem Baume 
zu essen, damit ihr nicht Engel oder unsterblich werdet." 

Es gibt viele Verse im Qoran, die zeigen, dass Gott Menschen 
mit bosen Absichten straft, und sie das Gegenteil von dem erreichen 
Iasst, was sie eigentlich erreichen wollten. Zu diesen Versen gehoren 
die folgenden : "Sie haben andere Gotter als Allah angenommen, 
um so Macht zu erreichen. Nein, diese Gotter werden sie verstossen 
und sich gegen sie wenden. Und Ubel wird nur die Urheber davon 
treffen". 

Das islamische Recht nimmt einem Menschen das Erbrecht, 
wenn er denjenigen getotet hat, den er sonst beerbt hatte. 

Ein Mann, der eine geschiedene Frau vor dem Ende der 
Wartezeit heiratet, wird erleben, dass seine Ehe fur nichtig erklart 
wird und dass er sie niemals mehr heiraten kann. 

Ein Mann, sich auf dem Sterbebette von seiner Frau scheidet, 
um so zu versuchen, sie ihres Erbrechtes zu berauben, wird damit 
nicht vermeiden, dass die Scheidung fur ungultig erklart wird und 
die Rechte der Frau wieder hergestellt werden. 

Ein Mann, der Behauptet, dass ein anderers ein vom Gesetz 
fur Strafbar Verbrechen begangen habe, und der letztere kann dann 
nachweisen, dass er einer Meineid begangen hat, soil zu derselben 
Strafe verurteilt werden, die er dem anderen zugedacht hatte. Dies 
sind bloss Beispiele, die den Grundsatz erlautern, dass eine Tat nach 
den Absichten beurteilt wird. Es ist ganz klar geworden, dass die 
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islamische Shar'ia Gerechtigkeit und Massigung erstrebt, wahrend 
sie unehrenhafte Absichten zu Schanden macht. 



(vii) Die Mildtatigkeit ist ein anderes Feld, wo der Gedanke der 
Massigung im Islam deutlich hervortritt. Gemass der Schar'ia soil 
die Mildtatigkeit nicht dazu fiihren, dass der Mildgeber verarmt, 
und daher sollte die Mildtatigkeit nie iiber ein Drittel des Vermogens 
hinausgehen, iiber 3as der Mildtatige verfiigt. Dahinter steht der 
Gedanke, dass es ohne Sinn und Zweck ist, wenn jemand versucht 
einem anderen auf die Beine zu helfen dadurch, dass er sich und 
seine Familie beraubt. Der Prophet hat gesagt : "Die beste 
Mildtatigkeit ist, wenn man vom Uberfluss gibt". Das will sagen, 
dass die Quelle fur die Mildtatigkeit der eigene Gewinn sein sollte. 
Es wird berichtet, dass ein Mann zum Propheten kam und ein 
Goldstiick mitbrachte, das als Almosen unter die Armen verteilt 
werden sollte. Er sagte dabei : "Mir ist sonst nichts geblieben !" 
Der Prophet gab es ihm zuruck und sagte : "Es ist unrecht, sein 
ganzes Vermogen weg zu geben und dann der Gemeinde zur Last 
zu fallen". "Indem er so verfuhr, wollte der Prophet zeigen, dass 
Mildtatigkeit nicht zu einer Ursache der Verarmung werden sollte, 
die dann ihrerseits den Aufbau der Gesellschaft schadigt. 

Eine andere Geschichtejdie dazu beitragt, diesen Grundsatz 
zu erlautern, wird von Abu Zaid al-Khuri wiedergegeben ! Er sagte : 

"Ein Mann kam in die Moschee, wo der Prophet und eine 
Gruppe von Muslimen waren. Der Prophet bemerkte, dass der 
Mann ganz armlich gekleidet war, forderte die Anwesenden auf, 
einige ihrer Kleidungsstiicke fiir ihn herzugeben. Sie taten dies auch. 
Der Prophet forderte dann das Volk auf, Mildtatigkeit zu uben, 
und der arme Mann gab sofort eines der beiden Kleidungsstiicke, 
die er gerade bekommen hatte. Der Prophet aber forderte ihn 

dringend auf, es zuruck zu nehmen. Der Gedanke dabei war, dass 
mit der Weggabe des Kleidungsstiickes der Mann sein halbes 
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Vermogen weggeben wiirde, ein Verhaltnis, das ganz unzulassig 
ware, weil es ohne Mass war. 

Eine wohl bekannte Geschichte wird auch von einem Manne 
erzahlt, der den Prophet urn Erlaubnis bat, all sein Geld fur Zwecke 
der Wohltatigkeit geben zu diirfen. Der Prophet verweigerte seine 
Zustimmung, und der Mann verminderte sein Angebot auf ein 
Drittel. Indem der Prophet dieses Angebot annahm, machte er dem 
Mann klar, dass ein Drittel ein hoher Prozentsatz sei und das 
Hochstmass, bei dem die Wohltatigkeit ein Ende haben miisste. 

Die Lehre des Propheten in dieser Hinsicht beruhte auf den 
Lehren des Qoran. Der Qoran sagt : "Seid weder Knauserig noch 
extravagant in der Mildtatigkeit, denn deswegen wird Kummer und 
Bedauern iiber euch kommen". 

Es heisst dort auch : "Bezahlt die Armensteuer am Tage der 
Ernte, doch ohne Ubermass" ! Dieser Vers bezieht sich auf den 
Zakat, die Armensteuer, die Pflicht ist. Daher hat Gott befohlen, 
dass sie prompt am Tage der Ernte bezahlt werden muss. 

Ein anderer Vers, der auch den Grundsatz der Massigung 
vertritt, sagt : "Macht euch zu Freunden die Armen und die 
Wanderer, indem ihr ihnen ihren pflichtmassigen Tei! gebt ; aber 
Verschwendet nicht, den Verschwender sind die Verwandten der 
Teufel". 

Der Islam gibt einem rechtlichen Vorrang im Rahmen der 
Barmherzigkeit, denjenigen, fiir deren Uberhalt der Mensch 
verantwortlich ist. Der Prophet sagt : "Beginnt bei denen, fur die 
ihr zu sorgen habt". 

Selbst das, was ein Mensch fiir seine eigenen Zwecke ausgibt, 
wird ihm als Wohltatigkeit angerechnet. Ein Mann sagte dem 
Propheten : "Ich habe hier einen Dinar (eine Miinze), welche ich 
fur wohltatige Zwecke geben mochte". Der Prophet sagte : 
"Benutze es fiir dich selber !" Der Mann sagte : "Ich habe noch 
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ein anderes !" Der Prophet sagte zu ihm : "Dann gib es Deiner 
Frau ! Der Mann sagte weiter. Ich habe noch ein drittes". Der 
Prophet sagte : "Gib es Deinen Kindern". Der Mann blieb 
hartnackig : "Ich habe noch ein viertes !" Der Prophet erwiderte : 
"Gib es Deinem Diener !" Der Mann sagte zuletzt : "Ich habe noch 
eines mehr. Der Prophet sagte abschliessend : "Tu damit, was dir 
gefallt". 

Diese Geschichte hilft uns zu zeigen, dass es Mildtatigkeit ist, 
wenn jemand Geld ausgibt, urn den Bedarf seiner eigenen Person 
oder seiner Familie zu befriedigen, ganz genau so wie, wenn er den 
Armen hilft. 

Den Begriff der Mildtatigkeit hat der Prophet soweit 
ausgedehnt, dass dieser gute Taten umfasst ohne Rucksicht auf ihre 
materielle oder moralische Natur. Er sagte : "Jeder gute Tat ist 
Mildtatigkeit". 

Der Islam erlaubt es, dass man Mildtatigkeit offentlich oder 
geheim ausiibt, aber jeder Fall hangt von den Umstanden ab. Die 

Schar'ia iibersieht diese feinen Unterschiede nicht. 

Offenkundig geiibte Mildtatigkeit kann nutzlich sein, wenn sie 
als gutes Beispiel gedacht ist, um andere anzutreiben, diesem zu 
folgen, indem man an ihren Sinn fur Grossherzigkeit appelliert. 
Indessem sollte im gegebenen Falle, die Mildtatigkeit diskret 
gegeben werden, so wie wenn man jemand gibt, der einmal bessere 
Tage gesehen hat, oder wenn der Gebende sich vor Eitelkeit hiiten 
mochte. 

Der Qoran sagt : Es ist gut, wenn Du deine Guttat offen 
bekannt machst, aber es ist noch besser, wenn Du ganz im Stillen 
gibst. 

Bei vielen Gelegenheiten drangte der Prophet darauf , dass die 
Mildtatigkeit offen bekannt gemacht werde oder dass offentlich 
gegeben werde. Er pflegte, die Menschen zur Mildtatigkeit 
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aufzufordern und die Gaben offentlich einzusammeln in einer Art 
und Weise, die unserer* modernen Verfahren der 
Spendensammlung und der Beltrage ahnlich ist. Es ist klar, dass 
die Gesellschaft verschiedenen Arten von Umstanden gegeniiber 
steht, von denen einige es erforderlich machen, dass die milden 
Gaben offentlich bekannt gemacht werden, wahrend andere es 
verlangen, dass ganz diskret gegeben werde. — Die Schar'ia bietet 
hier eine anstandigc Losung, indem sie festlegt, dass die Natur der 
Umstande hierbei berucksichtigt werden muss. 






Eine weitere Anmerkung ist hier notwendig, bevor wir diese 
Erorterung iiber islamische Massigung auf dem Gebiet der 
Wohltatigkeit schliessen. In gewissen Fallen hat es die Schar'ia 
gewissen MaUnahmen. — den grossen und in Wahrheit 
grossherzigen-gestattet, soweit sie an erhobener Stelle stehen — den 
angemessenen Prozentsatz bei der Wohltatigkeit zu uberschreiten, 
soweit dass sie ihr ganzes Vermdgen weg geben diirfen. Diese Falle 
wurden aus besonderen Grunden und im Dienst des offentlichen 
Inter esses zugelassen. Solche Menschen werden dann auch gewiss 
nicht die Opfer bereuen, die sie bringen. 

< 

Zum Beispiel die Ansar (das Volk von Medina, die sich dem 
Propheten angeschlossen hatten und sich zu seinem neuen Glauben 
bekehrt hatten) pflegten ihre kleine Habe, soviel sie nur hatten, den 
Fliichtlingen aus Mekka zu geben. Sie werden dafiir von Gott 
gelobt, der im Qoran sagt : "Sie gaben jenen den Vorzug vor sich 
selber, obwohl Armut ihre los war". 

Die drangende Not der einwandernden Fliichtlinge machte ein 
solches Verfahren notwendig. Die neue islamische Gesellschaft in 
Medina fand es unter den damals vorherrschenden Umstanden 
unabweislich, dass Geld auf diesem Wege ubergeben werden musste. 
Unter diesen Umstanden, wie arm auch ein Mann wohl sein mochte, 
so gab er doch, wenn er es irgend leisten konnte alles was er basass 
als Wohltatigkeitsspende. Diejenigen, welche diese kute Handlung 
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eines mildtatigen Menschen in seiner Armut herabsetzten, sind von 
Gott getadelt worden. Er sagte : "Diejenigen, welche Glaubige 
verleumden und lacherlich machen, die freiwillig Wohltatigkeit 
iiben, obwohl sie nichts zu geben haben als ihre Arbeit, sollen vor 
Gott lacherlich werden und grosse Pein zu ertraken haben". Der 
Vers bezieht sich auf Menschen, die freiwillig alles was sie hatten 
in Zeiten der Not und der Katastrophe gespendet haben. Die Moral 
ist selbstverstandlich- kleine Summen addieren sich zu vicl. 
Wiederum reizt ein Armer, der alles, was er besitz, gibt, die Reichen 

dazu, viel zu spenden. 

Da wird eine Geschichte von einem armen Mann aus den 
Reihen der Ansar berichtet, der einen Gast die Nacht iiber aufnahm. 
Seine Frau sagte ihm, dass nur noch fur die Kinder genug Essen 
da sei. Der Mann sagte ihr, sie mochte die Kinder ins Bett bringen 
und das Licht ausloschen, und dann fur den Gast das Essen 
anrichten, damit der Gast nicht bemerken sollte, dass der Gastgeber 
nicht ass. 

Ein ruhmvolles Beispiel fur Opfergeist lieferten zwei der 
Gefahrten des Propheten, namlich Omar Ibn al Khattab und Abu 
Bakr. Der Prophet gab die Anordnung, dass milde Gaben zur 
Verteilung unter die Notleidenden eingesammelt werden sollten. 
Omar bracht die Halfte alles dessen, was er besass ! Der Prophet 
fragte ihn : "Was hast Du denn fur Deine Familie gelassen" Omar 
antwortete : "Ebensoviel", Abu Bakr brachte alles, was er besass 
und auf die gleiche Frage des Propheten, was er denn nun fur seine 
Familie ubrig hatte, antwortete er : "Sie haben Allah und Seinen 
Gesandten". 

Aber die waren Sonderfalle, wo es sich urn Personlichkeiten 
von grosser Geistlicher Initiative und Fiihrungskraften handelte. 
Was ihnen gestattet war, liess sich nicht zur allgemeinen Regel 
machen. 
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ISLAMISCHE GESETZGEBUNG UBER 
EHE UND SCHEIDUNG 



Die Ehe ist eine Einrichtung des Naturrechts, die eingehalten 
werden muss, urn das Menschengeschlecht zu erhaltcn. Aus diesem 
Grunde hat Gott der Allmachtige Mann und Frau geschaffen, dass 
sie einander gleich sind und dass sie sich, wiinschen miteinander 
zu paaren. Er hat auch die Aufmerksamkeit der Menschen auf dies 
durch den Vers aus dem Qoran gelenkt : "Und unter Seinen Zeichen 
ist, dass Er fur euch Ehe gefahrten erschaffen hat, dass ihr irut ihnen 
in Ruhe leben moget. Und Er hat Liebe und Wohlwollen unter euch 
gesetzt. Wahrlich, das sind Zeichen fur diejenigen, die 
nachdenken". 

Dies Wort "Zeichen" bezeichnet die Macht Gottes des 
Allmachtigen und Seine Weisheit, die darin zum Ausdruck kommt, 
dass er die Aufmerksamkeit d~r Menschen auf die wichtigen Dinge 
lenkt, die Er geschaffen hat, urn das Lieben leicht und ruhig fur 
sie zu machen. 

Unter Seinen Zeichen ist die Erschaffung der Himmel und der 
Erde und Verschiedenheiten in euren Sprache und in euerer 
Farben". 

■ - 

Und zu Seinen Zeichen, die Er zeigt, gehort der Schlaf, der 
euch bei Tage oder bei der Nacht uberfallt und euer Suchen nach 
SEINER Freigebigkeit. "Und unter Seinen Zeichen zeigt er euch 
den Blitz auf dem Wege der Furcht und der Hoffnung, and Er 
sendet Wasser vom Himmelsgewolbe hernieder und gibt dadurch 
der Erde, die schon tot war, neues Leben". 

Alles dies weist uns darauf hin, dass der Qoran auf die Ehe 
zwischen Mann und Frau als eine Abgelegenheit von universaler 
Bedeutung schaut, die einen Wert hat, der in der Wertschatzung 
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Gottes vcrglcichbar ist mit der Macht, die Gott ubcr Himmcl und 
Erdc ausiibt, mit dcm Wechsel von Tag und Nacht und mit der 
Verschiedenheit der Farben und der Sprachen der Menschen, Kurz 
gcfasst, sie ist ein machtiges universales Zeichen Gottes. Sie ist auch 
eine Gabe, die von der Grossherzigkeit Gottes sein Geschopfen und 
Dienern gegeben wird. Er zeigt auch, dass das erste und letzte Ziel 
dabei 4, Ruhe" ist, ein Frieden, der Gatte und Gattin umschliesst, 
das gegenseitige Vertrauen, das jeden von beiden sicher und 
friedevoll bei dcm anderen macht. Ein weiterer Zweck der Ehe ist 
Liebe und korperliche Anziehung des einen auf den anderen, was 
beide glucklich macht und bewirkt, dass einer bei dem anderen 
Gluck flndet. Als Ergebnis von all diese muss gegenseitiges Mitleid 
unter beiden aufspriessen. Ohne dieses fiihlt keiner von beiden, dass 
er einen Gefahrten neben sich hat, einen Gefahrten, der seine Sorgen 
und Freuden teilt, der freiwillig und als Mitkampfer die Lasten des 
Lebens mit ihm teilt. 






Dies ist the und dies ist der Platz, den sie in den Bestimmungen 
Gottes und in der Schopfungsordnung einnimmt...— 

Aus diesen Griinden sieht Gott diese wundervolle beziehung 
als eine heilige an. Alle Propheten und geoffenbarten Biicher 
stimmen hierin iiberein. — Die Heiligkeit der Ehe ist etwas, das 
sich nicht mit Verschiedenheiten der Religion andert. Sie unterliegt 
auch nicht dem Wechsel der Zeiten und des Ortes und wird auch 
nicht ungiiltig durch irgendeine philosophische Theorie oder durch 
irgendeine realistische Auffassung, die etwa versucht, sie zu 
verfalschen oder den Menschen Zweifel an ihrer Giiltigkeit 
einzureden, in ihrem Wert und Giiltigkeit erschiittert. Der Qoran 
bezieht sich auf die Ehe und die durch sie geschaffene 
verwandtschaftliche Beziehung, indem er vom "Band der Ehe" 
spricht und darauf hinweist, dass dieses etwas fest Gekniipftes ist. 
das sich nicht zerreissen lasst. — "Wer immer das Bose verwirfi 
und an Gott glaubt, hat den vertrauenswertesten Halt ergriffen 
der nie zerbricht". 
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Der Qoran beschreibt die Beziehung der Ehe als einen 
"feierlichen Bund". Mit bezugnahme auf die Stellung der 
Ehefrauen sagt er : "Und sie haben von Dir einen feierlichen Bund 
genommen". Das Wort "Bund" wird im Qoran verwendet, um 
die Ubereinkunft zwischen Gott und Seiner Schopfung und 
zwischen Gott und seinem Propheten zu bezeichnen... "Und 
gedenke der Gunst Gottes Dir gegeniiber und Seines Bundes, der 
mit Dir bekraftigt wurde, als ihr sagtet "Ich hore und gehorche. 
"Wir horen und gehorchen". 

Siehe, Gott nahm das Abkommen des Propheten und sagt 
dazu : "Ich gabe Dir ein Buch und Weisheit, dann Kommt zu Dir 
ein Apostel, der das, was bei Dir ist bestatigt, damit Du an ihn 
glaubst und ihm Hilfe Ieistest". 

Und, siehe, Gott schloss einen Bund mit dem Volk des Buches, 
um ihn der Menschheit bekannt zu machen und nicht um ihn zu 
verbergen". Das Wort "Bund wird auch erwahnt mit Beziehung 
auf die Geliibde Gottes an seine Apostel. Im Qoran finden wir so 

z.B. : "Und gedenke, wir schlossen mit den Propheten ihren Bund, 
wie wir diesen mit Dir, mit Noah, Musa, Ibraham und Jesus, dem 
Sohn der Maria, geschlossen haben. Wir schlossen mit ihnen einen 
feierlichen Bund". — Der Gebrauch des Ausdruckes" Feierlicher 
Bund" mit Bezug auf die Ehe und in Verbindung mit den Propheten 
und Aposteln, weist auf die Heiligket der Einrichtung, eine 
Heiligkeit, welche in den Augen des Qoran, derjenigen 
gleichkommt, die mit dem Allerheiligsten, dem Bund Gottes mit 
seinen Aposteln und Propheten zukommt. — 

So ist er nur naturlich, dass die Rechtsprechung im Islam, die 
Gnade fordert, sich im Einklang mit dem Gedanken der Erhaltung 
dieser Beziehung, dieses "feierlichen Bundes befindet. Der Islam 
lehrt, dass das Zerbrechen dieses Bundes in den Augen Gottes nicht 
giinstig angesehen wird. Es ist indessen erlaubt angesichts von 



32— 



irgendeiner Schwierigkeit oder Schaden fur die Beziehung, die 
auftreten konnte und es den Ehegatten unmoglich macht, den 
Anordnungen Gottes zu folgen. Aber dies ist nur mit einem 
betrachtlichen Vorbehalt gesiattet. Man muss verstehen, dass 
derjenige, der sich scheidet ohne jeden Grund oder aus einem 
Grunde, der nicht vom Gesetzgeber anerkannt ist, oder der sich 
auf eine Weise scheidet, die von den Rechtsregeln des Islam 
abweicht, ein "Ubeltater ist, der Gottes Wort leicht nimmt. Der 
Prophet pflegte immer, wenn er von einem solchen Fall horte, zu 
sagen : "Nehmt ihr das Buch Gottes leicht, wahrend ich noch mitten 
unter euch bin". 

Der Qoran sagt : "Behandelt nicht Gottes Zeichen als Scherz, 
sondern gedenkt an Gottes Gunst euch gegenuber und an die 
Tatsache, dass Er euch das Buch herabgesandt hat und Weisheit, 
dass ihr lernen moget. Fiirchtet Gott und wisset, dass Gott wohl 
erfahren ist in alien Dingen". 

Dies ist eine Warnung und Ermahnung an die Gatten, dass sie 
die Ehe nicht leichtfertig behandeln sollen und auch nicht die Regeln 
fur die Scheidung oder etwas, das iiber die Anordnungen Gottes 
hinaus geht. 

Dies hindert auch eine Ehefrau daran aus einem nicht 
anerkannten Grunde eine Scheidung zu verlangen. Es ist erwahnt, 
das Abu Daud gesagt habe, wobei er sich auf die Authoritat von 
Thauban stutzte, der Prophet habe geaussert : "Eine Frau, die 
grundlos Scheidung begehrt, muss gehindert werden, den Duft des 
Himmelreiches zu riechen und wiederum "Eine Frau, die grundlos 
Scheidung begehrt, ist eine Heuchlerin, die den Duft des 
Himmelreiches nicht geniessen soil". Gott der AHmachtige lehrt 
uns, dass wenn ein Konflikt zwischen dem Ehemann und der 
Ehefrau ausbricht, wir einen Vermittlers von ihrer Familie und von 
der Familie des Ehemannes senden sollen, welche dann versuchen 
die Beziehung wieder in Ordnung zu bringen. Eine Ehe sollte 
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menials zerbrechen, wenn es noch einen Weg gibt, den Konflikt 
zu heilen. Wenn dies geschieht, so sollen die beiden Vermittler nicht 
die Ehe auflosen, sondern sollen Zeugnis ablegen, dass er oder sie 
Unrecht hat und sollen die Angelegenheit vor einen Richter bringen. 
Man hat die Frage aufgeworfen, ob der Richter, nachdem er das 
Zeugnis der beiden Vermittler gehort hat, ermachtigt ist, die beiden 
Gatten zu trennen. Einige sagen, er soli es nicht tun und nach der 
Auffassung von Ibn Hazm, dem beruhmten islamischen 
Rechtskenner, heisst es : "Im Qoran und in der Sunna ist nichts 
davon erwahnt, dass die Vermittler oder der Richter das Recht 
hatten, eine Ehe zu zerbrechen. — 

Dies ist wieder ein Hindernis auf dem Wege zur Ehescheidung, 
das von der islamischen Rechtswissenschaft gern gesehen wird. 

Die Ehegatten werden auch gewarnt davor, sich zu scheiden, 
wenn sie die Ehegemeinschaft mit ihren Ehefrauen fortgesetzt 
haben. Dies Zielt auch darauf, ein Gefiihl der Vergebung und der 
Grossmut zwischen beiden entstehen zu lassen, das dann die erneute 
Aufnahme des ehelichen Lebens erleichtert. Wen irgend ein ernster 
Streit vorkommt, ist es der Frau nicht gestattet, sich ihrem Gatten 
zu nahern ; sie muss dann warten bis ihre Monatsregel vorbei ist, 
ehe sie sich von ihm scheidet. Dies gibt Zeit zum Uberlegen und 
Naehdenken. Wenn die beiden dann auf dem normalen Wege des 
Instinktes zusammen kommen, kann dies ihren Streit im Schatten 
verschwinden lassen. Vielleicht wird Gott danach eine neue Lage 
herbeifuhren..." 

Hieraus sieht man klar, dass Gott der Allmachtige die 
Scheidung erlaubt, aber nur unter strengen Vorbehalten. Wenn ein 
Gatte sich zweimal von seiner Gattin scheidet und sie dann 
wiederheiratet zu zwei Malen, so ist das gesetzlich zulassig. Nach 
der dritten Scheidung kann ein Gatte seine Frau nur wieder heiraten, 
wenn sie inzwischen einen anderen Mann geheiratet hat und dieser 
sich von ihr geschieden hat. Danach aber kann sie ihren fruheren 
Gatten heiraten. 
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Warum verlangt der Islam dies denn nun ? Um dem Ehegatten 
und der Ehefrau zwei Gelegenheiten zu geben, ihre Entscheidungen 
umzuandern, namlich dem Manne als Persdnlichkeit mit starkem 
Willen und als Oberhaupt der Familie. Wenn eine gewisse Zeit 
zwischen Scheidung und Versohnung verstreicht, miissen sie einen 
neuen Ehekontrakt haben. Es ist dem Ehegatten und der Ehefrau 
gestattet verschiedener Meinung zu sein und sich nur zweima von 
einander zu scheiden. Wenn die Scheidung ein drittes Mai 
vorkommt, so ist es schwierig mit der Versohiiung, denn die Frau 

■ 

muss dann einen anderen heiraten, mit ihm leben und von ihm 
geschieden werden, und dann kann sie ihren fruheren Ehegatten 
wieder heiraten. Die ist als eine Warnung fiL Ehemanner gedacht, 
denn kein Mann wird gerne eine Ehefrau nehmen, die schon einmal 
bei einem anderen gelegen hat. Wir finden daher, dass die meisten 
Ehegatten es sich zweimal iiberlegen ehe sie zu einer dritten 
Sheidung schreiten. — 

Die islamische Religion sieht das eheliche Band als etwas 
Dauerndes an. Das Zerbrechen dieses Bandes ist nicht das normale 
Verfahren. Zur Scheidung sollte man nur greifen, wenn sie der 
einzige Weg aus einer verfahrenen Lage zwischen dem Ehegatte und 
der Ehefrau ist. Dies gibt auch den beiden Teilen eine Gelegenheit, 
ein gluckliches Leben mit einem anderen Partner aufzunehmen. Es 
liegt daher ein gewisses Element der Gnade in der Zulassung der 
Scheidung. Gegen den Hintergrund dessen was oben gesagt ist, 
miissen wir auch .die Worte des Propheten auslegen : "Die 
abscheulichste Handlung von alien, die von Gott erlaubt ist, ist die 
Scheidung". Ahnlich sind auch die Worte des Qoran zu verstehen : 
44 Wenn sie Frieden wiinschen, wird Gott ihre Wiederversohnung 
bewirken, denn Gott hat vollstandige Kenntnis und ist vertraut mit 
alien Dingen. 
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Wir fassen zusammen : 

I. — Die Ehe ist ein im Instinkt begriindetes Naturgesetz, auf 
dessen Grundlage Gott die Welt erschaffen hat. Sie ist eine 
gnadenreichen Gaben an die Menschheit. 

II. — Die Religion verleiht der Ehe alles, was ihr an Fiirsorge 
und Heiligkeit zukommt. 

III. — Gott verlangt Bestandigkeit fur das Band der Ehe und 
wiinscht, dass diese eine Quelle des Gliickes und der 
Zusammenai beit fur beide Teile bleiben moge. 

IV. — Gott wiinscht nicht, dass das Band der Ehfe zerbrochen 
wird. Er hat deshalb der Ehescheidung viele Hindernisse in den Weg 
gelegt. Ehescheidung ist nur zugelassen nach mehreren erfolglosen 
Versuchen zur Versohnung und nach einer eingehenden 
Selbstprufung. 

V. — Nach all diesen Versuchen ist die Ehescheidung nur 
erlaubt, damit das Leben weiter geht und als Rettung aus einer 
Bindung, die verferbt und nutzlos geworden ist. Die Ehescheidung 
ist gestattet, um beiden, dem Ehegatten und der Ehefrau eine 
Moglichkeit zu geben, das Leben mit einem anderen Partner weiter 
zu fiihren, und das ist wiederum zum Besten der Gemeinschaft. — 
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DIE SOZIALE STELLUNG VON MANN 

UND FRAU 

Eine erfolgreiche Gesetzgebung ist nur eine solche, die am 
besten der Natur des Menschentums angepasst ist, sich fur diese 
eignet, die Natur nicht verneint noch sich der Wirklichkeit in den 
Weg stellt. Jede normale Gemeinschaft von Menschen und Tieren 
besteht aus mannlichen und aus weiblichen Wesen. Gott hat jedem 
von ihren seine oder ihre eigenen Funktionen gegeben, die dazu 
helfen, die Gattung fort zu pflanzen. Ein mannliches Wesen ist 
korperlich von einem weiblichen Wesen verschieden ; er ist auch 
verschieden in seinen Denkfahigkeiten und in den Richtungen seines 
Gemutslebens. Wer immer dies bestreitet, der verneint eine zu Tage 
liegende Realitat. Kein Argument niitzt gegen einen solchen 
Menschen und wir wenden uns hier auch nicht an ihn. Wir wenden 
uns vielmehr an diejenigen, welche die Wahrheit wisse'i mochten, 
damit sie Zweifel und Skepsis vermeiden. Wenn ias einmal 
geschehen »„i, so konnen sie ein Leben des Glaub< ns und der 
Vernunft durch Uberzeugung, nicht bloss weil sie es so 
angenommen haben, fuhren. 

Ein anderer Punkt, den wir gern in der Form einer Frage 
vorbringen mochte, ist nun dieser. Welchem der beiden 
Geschlechter ist die grossere korperliche Kraft verliehen worden ? 
Und warum ? 

Welchem den beiden Geschlechter ist Sanftmut und Weichheit 
verliehen ? Und warum ? Wenn es sich so verhalt, ist es dann 
richtig, diesem Geschlecht das aufzubiirden, was nach den 
Naturgesetzen einen starkeren Korperbau erfordert ? 

Wenn nun die Naturgesetze eine gleiche Behandlung fordern, 
was sind dann die Funktionen eines Mannes und was diejenigen 
einer Frau ? 
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Ich denke, dass wir alle hinsichtlich der Antworten auf die 

obigen Fragen ubereinstimmen. Wenn wir darin ubereinstimmen, 

dass die beiden Geschlechter von der Natur besondere Funktioncn 

zugewiesen erhalten haben, mussten wir ja auch bei den Antworten, 

welche diese Fragen erfordern, ubereinstimmen. — 

Die Frau ist Mutter und Pflegerin. Benotigt sie eine so 
vielfaltige Naturanlage, urn das Aufziehen ihrer Kinder zu 
uberwachen, oder sollte sie ihren sanften und milden Charakter 
zuruck halten, wenn sie sich mit diesen befasst ? 

Die Frau als Ehefrau ist fur ihre Kinder da. Sie ist das erste 
Heim des Menschen, weil sie ihn in den ersten Abschnitten seines 
Lebens in ihrem Leibe tragt. Sie muss ihm in der Zeit ihrer 
Schwangerschaft Ruhe und Fursorge verschaffen, damit er 
iebenstiichtig und stark zur Welt kommt. Eine schwangere Frau 
muss Konflikte vermeiden, denn das alles kann ihr Kind beruhren. 

Die Menschen der alten Zeit hielten es fur Wahr, hinsichtlich 
der Mutter und der Person, die Kind entwohnt und nahrt. Die 
moderne Naturwissenschaft hat diese Tatsache bestatigt. Sie geht 
sogar noch weiter und sagt, das eine gestorte hausliche Atmosphare 
sich auf die Kinder bis zum Alter des Jugendlichen auswirkt. 

Wenn man dies alles weiss und sich an die Worte des Qoran 
erinnert : "Eure Ehefrauen sind eine Erwerbung fur euch, sollte 
da eine Frau Harten und seelische Storungen auf sich nehmen 
mussen ?" 

* 

Wenn die Frau dies, ihre eigentliche Domane verlasst, wer 
sollte sie da ersetzen ? Etwa der Mann ? Wir wissen, dass sein 
Kdrperlicher Bau dieser Funktion nicht entspricht und dass er nicht 
dafur gemacht ist. Ist es ein Pfleker oder ein Diener, der sich urn 
die Kinder und ihre Aufzucht Kummern ? Wieder finden wir, dass 
es eine Frau ist, die diese Aufgabe ubernimmt. Die Mutter ist besser 
dazu berechtigt ; sie ist glucklicher dabei und besser geeignet, dies 
zu tun. 
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Dennoch ist Bildung eine Verpflichtung in> Islam, welche auf 
der einzelnen Person ruht. Jeder Mann und ;ede Frau miissen 
versuchen, sich selber zu Hoheren heranzubilden. Was nun die 
Aufzucht der Kinder und die Fuhrung des Hai shakes betrifft, so 
wird daruber nach der Fahigkeit der in Fragc kommenden Person 
entschieden. Dies bedeutet, dass wenn gewisse Menschen es besser 
als andere tun, und damit wird es ihre Aufgabe. Darum wurde in 
der alten Zeit ein Hauptling gewahlt wegen seiner Fahigkeit andere 
zu fdhren. Wenn er sich dessen weigerte, wurde er geschlagen und 
bestraft, weil er sich einer Aufgabe enuog, die nur er ausfullen 
konnte. 

Der islamische Grundsatz, der mit Recht und Gerechtigkeit 
ubereinstimmt, besagt, dass ein Wali ein Landesherr niemanden 
wahlen sollte, um andere zu fiihren, wenn unter diesen anderen 
jemand ist, der Besser als jener ist. Wenn ein Wali entgegen diesem 
Grundsatz handelt, soil er den siissen Duft des Himmels nicht 
riechen. Der Islam folgt den Regeln der Logik, wenn er fordert, 
dass einer von den beiden, der Ehemann oder seine Ehefrau das 
Familienoberhaupt sein soil, — ein System, das sich in jeder 
Gemeinschaft bewahrt. Der Ehemann wurde fur diese Aufgabe 
ausgewahlt, weil, er der am besten dafiir Geeignete ist. Manner sind 
die Beschiitzer und Erhalter von Frauen, weil Gott ihnen mehr 
Starke als anderen gegeben hat und weil sie die Frauen mit ihren 
Mitteln unerhalten. — 

Dieser Vorrang beruht auf drei Grundsatzen : 

1 — Der Mann ist starker und daher fur die Aufgabe besser 
geeignet. 






2 — Er hat die grossere Verantwortung und sollte daher auch 
die Authoritat haben. 

Hatte der Islam die Frau fur diese Aufgabe ausgewahlt, so ware 
dies gegen alle seine Grundsatze gewesen, die verlangen, dass stets 
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der richtige Mensch an die richtige Stelle kommen soil. Dies hatte 
auh in Widerspruch zu den Naturgesetzen gestanden. 

3 — Ein Mann hat die notige Zeit fur diese Aufgabe. Er hat 
auch die Geduld, um mit Schwierigkeiten fertig zu werden, die sich 
bei dieser Stellung erheben konnen, und er kann auch die 

Verantwortung, die damit verbunden ist, iibernehmen. 

Hier nun wollen wir zwei Dinge unterstreichen : 

Erstens. dies gilt fiir Angelegenheiten der A^emeinheit und 
der Politik. Was nun die Handhabung von besonderen begrentzen 

Sachen angeht, so billigt der Islam es hier, dass eine Frau dies 
betreiben kann, denn es ist nicht gegen die Religion. Dies alles ist 
aber sehr gerecht und verniinftig, denn wie kann eine Frau, die mit 
Schwangerschaften belastet ist, iiber eine drangende und ernste 
Sache entscheiden ? 

Zweitens, der Islam gibt dem Mann nicht dieses Recht, damit 
er es und ohne Rucksicht auf die naheren Umstande fest halt. 
Nehmen wir einmal an, eine Gemeinschaft habe Mangel an 
fuhrungsbegabten Mannern, und besitze dafiir geeignete Frauen, 
so verweigert der Islam den Frauen dieses Recht nicht. Dies wiirde 
dann das einzig Heilmittel zum Besten der Gemeinschaft sein. Wir 
finden hier, dass dem Islam keine hartnackiges Haften an Prinzipien 
eigen ist, sondern das er in einer ungewohnlichen Lage das 
allgemeine Beste dem allgemeinen Ubel das sich sonst ergeben 
konnte vorzieht. 

Eine Frage konnte bei diesem Punkt sich fiir uns erheben : 
Warum at Jann der Islam das Zeugnis einer Frau fiir halb so wert 
wie das Zeugnis eines Mannes erklart ? 

Diese Frage bezieht sich auf die Stelle im Qoran : "Und holt 
zwei Zeugen von euren Mannern. Und wenn nicht zwei Manner 
vorhanden sind, dann einen Mann und zwei Frauen, wie ihr sie 
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auswahlt als Zeugen, so dass wenn der eine von ihren irrt, der andere 
ihn erinnern kann". Dies bedeutet, dass das Zeugnis einer Frau nur 
halb so viel gilt wie das Zeugnis eines Marines im Sinne der 
Zulassigkeit als Zeugnis. Fur die Erhartung seines Wortes benotigen 
wir nur eine Frau. 

Ein Zeuge hat zwei Verpflichtungen : an erster Stelle seiner 
Verpflichtung als Person, die den Zwischenfall gesehen hat, weiss, 
wie er sich zugetragen hat und ihn berichtet. Zweitens seine 
Verpflichtung, wenn er vor dem Richter steht und berichtet, was 
er gesehen hat. Der Qoran bezieht sich auf seine erste Stellung. Das 
gibt es nichts was einen Richter hindern konnte, das Wort eines 
Mannes oder einer Frau in der ersten Stellung anzunehmen. 
Demnach ist das Zeugnis einer Frau dem Zeugnis eines Mannes 
gleich. Die andere Frau wird nur herangeholt, urn Sicherheit zu 
schaffen, dass die erste Frau die Wahrheit sagt und um sie zu 
erinnern, wenn sie etwas vergisst. Endlich nimmt der Richter das 
Zeugnis des eineti Mannes und der einer Frau, wenn die zweite Frau 
dem zustimmt, was die erste Frau gesagt hat. Bei der Abgabe eines 

Zeugnisses macht der Qoran Keinen Unterschied zwischen Mann 
und Frau. Bei der Bekraftigung eines Zeugnisses in diesen Falle 
verlangt der Qoran zwei Frauen gegeniiber dem einen Mann. Das 
Letztere ist nur eine Sicherung fiir grossere Gewissheit und 
Sicherheit. Weil die Rechtstellung einer Frau in der islamischen 
Gesellschaft veschieden ist von derjenigen eines Mannes insoweit 

als er der einzige ist, der Geschafte betreibt, der gibt und nimmt, 
kauft und verkauft, Eigentum besitzt und Schulden hat und 
(iberhaupt kaufmannische Beziehungen pflegt, so sollte die Frau 
sich von all solchen Dingen fern halten. Es ist ein Brauch im Islam, 
dass eine Frau einen Mann beauftragt, ihre geschaftlichen 
Angelegenheiten abzuwickeln. Das geschieht nicht wegen irgend 
welcher Defekte bei ihr oder aus Geringschptzung fur sie, sondern 
um sie an ihrem vorbehaltenen Platz zu erhalten und alles von ihr 
fernzuhalten, was mit ihrer SteHung nicht vereinbar ist. 
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Aus alien diesen Griinden sieht man es so an, dass eine Frau 
keine Kenntnis von den Geschaftstricks und Geschaftlichen 
verfahren hat. Denn dies ist nicht ihre Funktion. Sie sollten sich 
mit solchen komplizierten Dingen nicht befassen. Aus diesem 
Grunde soli sie einen anderen Partner haben, der sie erinnern soil, 
wenn sie irgend einen besonderen Teil in ihrem Zeugnis auslasst. 
Dies tut der Frau keinen Schaden. Zur gleichen Zeit ist es auch kein 
Vorteil fur den Mann. Damit werden nur die Dinge in ihre rechte 
Ordnung gebracht. Es ist ein gerechtes Urteil, dass sich aus der 
Analyse der Frau und ihrer sozialen Rechtstellung ergibt. 

Mann muss dies vielmehr als eine Ehrung und nicht als eine 
Herabwiirdigung der Frau ansehcft. 
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EINE UNTERSUCHUNG UBER DIE GRUNDLAGEN 
DER ISLAMISCHEN GESETZGEBUNG 

Es gibt zwei Arten von Regeln in der islamischen Gesetzgebung 
von alien Dingen Regeln, die erprobt sind und sich nicht mit Zeit 
und Ort andern und in denen man iibereinstimmt. Es handelt sich 
da um Regeln, iiber die es keine Diskussion gibt. Dazu gehoren 
Glaubenswahrheiten, welche einen Unterschied zwischen Muslimen 
und Nichtmuslimen begrunden, wie die Einheit Gottes, Seine 
Gesandten, Seine Bucher. Muhammad ist der ietzte Gesandte 
Gottes, dann die Auferstehung nach dem Tode, die Belohnung in 
der jenseitigen Welt, dann dass Gott vollkommen ist und dass die 
Gesandten Gottes glaubig und getreu sind. Alles dies sind 
Glaubenswahrheiten, iiber die man nicht diskutiert. Dies sind 
Tatsachen, standige Tatsachen, bei denen keine Moglichkeit einer 
Anderung besteht. 

Zweitens, praktische Regeln, die in der Schar'ia erscheinen und 
bei denen man auswahlen, sie befolgen oder nicht befolgen kann. 
Dazu gehoren die Gebete, das Fasten im Ramadan, die Pilgerfahrt, 
das Verbot, Menschen ausserhalb eines gerichtlichen Verfahrens 
zu toten, das Verbot des eitlen Aufzehrens des Vermogens, das 
Verbot der Achtung, der Verleumdung, des Ehebruches und der 
Forderung des Lasters usw. Dann sind da die iiberall giiltigen 
Regeln, die wortlich der Schar'ia entnommen sind und als die 
Grundiage des Urteils genutzt werden. Zum Beispiel : Er hat euch 
keine Schwierigkeiten in der Religion auferlegt", was bedeutet, dass 
es das Ziel ist, die Religion leicht und nicht schwierig zu machen. 
Es gibt auch noch Regeln, die nicht ausdriicklich in Wort oder 
Bedeutung erwahnt sind, sondern auf die in einer Weise angespielt 
wird, sodas eine doppelte Bedeutung frei gestellt erscheint. Diese 
Zweite Art unterliegt der Ausdeutung und lasst Meinungs- 
verschiedenhciten und Erklarungen zu : 
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I. — Hinsichtlich einiger Worte wie Fatum und Schicksal, 
dariiber ob es solche gibt, die Gott sehen, iiber den Unterschied 
unter den Muslimen selber, die schon zum Krieg geflihrt haben usw. 

II. — Dann gibt es verschiedene Auffassungen iiber das 
gesetzlichfe Behandlung einiger Fragen des Eherechtes, ob etwa zwei 
Personen, die Milchgeschwister sind einander heiraten diirfen, oder 
ob Talion im Falle eines Mordes als Strafe zulassig ist, oder ob eine 
Frau jemand heiraten darf, der von ihrem Vermund nicht gebilligt 
ist und ahnliche Dinge mehr . 

HI. — Der Qoran selber ist Gegenstand von Meinungs- 
verschiedenheiten gewesen, ob man ihn transkribieren diirfe oder 
nicht. 



- 



Die Weisheit und der Zweck der islamischen Gesetzgebung, 
wenn sie diese beiden Arten von Regeln bietet, liegt in der Tatsache, 
dass keiner Gemeinschaft etwas Gutes daraus erwachst, wenn man 
iiber ihre Gesetze nicht argumentieren und diskutieren darf. Der 

Glaube soUte nicht der personlichen Ausdeutung iiberlassen werden 
und auch nicht dem individuellen Skeptizismus preisgegeben 
werden, wie man ebenso die Beziehungen zu anderen Menschen 
nicht auf pefsonlichem Gernhaben oder Nichtgernhaben aufbauen 
kann. Gott der Barmherzige hat die Linie gezogen innerhalb derer 
die Menschen in Beziehung zu einander handeln Als Tatsachen, 
sol I en die grundlegende Tatsachen nicht diskutiert werden. Aber 
Einzelheiten dieser Tatsachen und getrennte Dinge kann man 
verschieden auffassen, ohne dass damit jemand ein Leid angetan 
wird. Dieser Unterschied der Auffasungen mag sich auf das 
Theoretische wie auf das Praktische beziehen, denn das 
Denkvermogen soil angeregt werden. Der Islam best reitet in keiner 
Weise dem Denkvermogen seine Funktionen. Der Islam gestattet 
es, die Dinge unter verschiedenen Umstanden, je nach den 
verschiedenen Orten und Zeiten zu studieren und wieder zu 
studieren. Der Islam ruft aber immer zur Einheit fur das allgemeine 
Beste auf. 
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DIE ART DES GESETZES MIT BEZUG AUF 
GLAUBEN ? BRAUCHE UND VERFAHREN 

Das islamischc Gcsctz bcsitzt drci Fclder im Lcbcn der 
Menschen, wo seine Regein sich auswirken. Diese drci sind : 

Das Gebiet des Glaubens. 

Das Gebiet der Brauche. 

Das Gebiet des Verfahrens . 

Das System, das auf jedem dieser Gebiete angewendet wird, 
ist entweder informatorisch, erneuernd oder kritisch. 






Urn das heran zu arbeiten, so sind Glaubensartikel uns von 
der Religion als fest stehende Tatsachen auferlegt und haben eine 
reale Existenz. Darin unterscheiden sie sich von Grundsatzen oder 
Regein, die geschaffen sind, urn den Menschen bei ihren Verfahren 
zu helfen, und die sich mit Zeit und Ort andern konnen. Kurz 
gesagt, Glaubensartikel konnen nicht geandert oder anders 
schriftlich gefasst werdeif, sobald sie einmal da sind. Der Glaube 
an Gott ist ein Glaubensartikel. Seine Eigenschaften sind auch fest 
stehende Wahrheiten. Die Botschaft, die Inspiration und die 
geoffenbarten Biicher sind auch Wahrheiten, ebenso wie die 
Auferstehung, die Belohnung und die Strafe, Himmel und Holle, 
Erlosung und Bestrafung. Der Teil der Religion in alien diesen 
Dingen ist er klarend Leitend, sie beweist, dass dies Wahrheiten sind 
und iiberzeugt die Menschen, dass sie dies sind. Die Religion hat 
sie nicht geschaffen und hat daher auch nicht das Recht, sie zu 
andern. 

Brauche sind etwas anderes. Sie wurden von Gott festgelegt 
und die Menschen wurden angewiesen, sie einzuhalten. Das Gebet 

ist ein Brauch, der in gewisser Weise vollzogen wird, gesetzte Worte 

werden dabei gebraucht und das Gebet wird zu gewissen Zeiten 

verrichtet. Fasten ist Enthaltsamkeit von Essen und Trinken und 
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von jeder Versuchung wahrend einer besonderen Zeit. Die 
Pilgerfahrt stellt ein Besuch einer bestimmten Stadte zu einer 
bestimmten Zeit in Ubereinstimmung mit gewissen Bestimmungen 
dar. 

Daher sind Brauche etwas vom Glauben Verschiedenes, als sie 
keine Wahrheiten sind, die vom Gesetzgeber offenbart sein miissen, 
sie sind Einzelziige, die von Gott dem Allmachtigen im Rahmen 
seiner Macht, zu schaffen, zu befehlen und Gehorsam zu finden 
eingefiihrt worden sind. Darum sagen die Gesetzgeber : "Gott muss 
in alien verehrt werden, was Er befiehlt". 

Der Grundgedanke bei Brauchen ist, dass sie ausgeiibt werden 
nur nachdem Gott einen Hinweis gegeben hat : Dariiber sagt der 
Qoran und tadelt dabei die Unglaubigen : "Oder sie haben 
Teilhaber, die es fur geeignet gefunden haben, ihnen einen Aspekt 
einer Religion, die aber von Gott nicht erlaubt worden ist : 

Dementsprechend sind abtrunnige Neuerungen in Sachen, die 
mit der Religion und dem Brauch zu tun haben, verboten. 
Derjenige, der sich Gott nahern will, sollte dies auf dem Wege Seiner 
gottlichen Anordnungen tun : Wer aber versucht, IHM auf andere 
Weise nahe zu kommen, ganz gleich wie demnach er auch gehorsam 
und glaubig sein mdge, ist ein Abtriinniger, der mit der Religion 
unernst treibt. 

m 

Zum Beispiel, wenn jemand sagt : "Ich will am Mittag fiinf 
Niederwerfungen statt vier machen , wenn ich bete oder wer immer 
sagt : "Ich will Jerusalem zu meiner Gebetsrichtung statt der Kaaba 
wahlen." Oder wer auch etwa sagt : "Ich werde im Monat 
Schaaban statt im Ramadan fasten", oder wer einen anderen 
Vorsatz dieser Art fasst, wiirde eine Verletzung des Glaubens 

begehen und wiirde Gott Sein Recht, das Ritual Seiner eigenen 
Verehrung zu bestimmen, kranken. 

Was nun aber die Stellung des Gesetzgeners zu Fragen des 
Verfahrens und kaufmannischer Transaktionen betrifft, so finden 
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wir, dass es sich vollstandig und wesentlich von seiner 
Stellungnahme in Angelegenheiten des Glaubens und der Brauche 
unterscheidet. 

Die islamische Rechtswissenschaft hat nicht fur die Menschen 
genaue Muster fiir den Tauschverkehr und fur die Zusammenarbeit 
und das geschaftliche Verfahren mi tan an der geschaffen. Sie hat 
einfach Verfahrenswege, die dabei vorkommen, entweder gebilligt 
oder missbilligt. Sie hat solche bekraftigt, revidiert odor beseitigt. 
Die islamische Rechtswissenschaft mischt sich nicht in das Gebiet 
der geschaftlichen Transaktionen, ausser nur so weit als sie ihre 
Ideale und Grundsatze dabei schiitzt. Mit ihren Bestimmungen 
erleichtert sie die Beziehungen und hilft die Dinge Leichter zu 
machen und beseitigt die Ursachen von Misshelligkeit und Streit. 
Sie fuhrt die Einzelmenschen in Liebe und Zusammenarbeit zu 
einader und erstrebt dabei Mitleid und guten Glauben. 






Dies nun sagt die islamische Rechtswissenschaft uber die eigene 
Stellung des Propheten. Medina war ein Platz, wo Markte gehalten 
wurden und wo Handelsgeschafte ublicherweise Durchgefuhrt 
wurden, wo man Gutter Kaufte und verkaufte und wo Darleihung 
gegeben und Hypotheken bestellt wurden. Der Prophet hat all diese 
Dinge nicht geschaffen. Er fand sie bereits bestehend vor. Die 
Stellung des Propheten war eine Stellung allein des positiven 
Kritizismus... Wenn irgend eine Operation dem Volke niitzlich war 
und Kein Schaden durch sie ent stand, so liess er sie gelten. Wenn 
er etwas missbilligte, so sagte er es auch und bemiihte sich die Sache 
vom Standpunkt des gemeinen Besten aus zu verbessern und zu 
revidieren. 

Dies war der Standpunkt des Gesandten Gottes gegenuber den 

Transaktionen in Medina, und dies war auch die Einstellung des 
Islam. 

Wie es der Fall mit der Kegel iiber den Glauben und die 
Brauche ist — "Gott wird durch sein Gesetz verehrt", — so finden 
wir da eine neue Regel, die sich auf geschaftliche Transaktionen 
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bezieht. "Transaktionen sind frei und stehen alien offen, wenn nicht 
ein guter Grund vorhanden ist, sie zu untersagen". 

Uber diesen Punkt sagt der gelehrte Ibn Qaim, dass Brauche 
nur geiibt werden, wenn es einen Hinweis darauf gibt, aber 
geschaftlicher Verkehr ist frei, wenn nicht ein Verbot vorliegt. 

Der Unterschied liegt darin, dass bei Angelegenheiten, die die 
Gottesverehrung betreffen, Gott nach seiner eigenen Gesetzgebung, 
die ER angeordnet hat und von der ER befriedigt ist, verehrt wird. 
Was nun Vertrage und geschaftliche Verfahren betrifft, so sind sie 
annehmbar, wenn sie nicht verbot en sind. 

Was Gott billigt, soil man tun. Es gibt Dinge, die ER nicht 
verboten hat und diese sind demnach erlaubt. Es gibt einen 
wichtigen Punkt, der den Standpunkt des Islam zu geschaftlichen 
Transaktionen, der der Menschen unter einander betrifft. Einige 
von diesen, obwohl sie von dem Gcsandten Gottes erlaubt worden 
sind, werden doch von einigen Kennern des Islam als Ausnahmen 
angesehen. Sie betonen mit Nachdruck, dass alles, was auf sie 
Anwendung findet, nicht auf andere angewendet werden kann. 
Dieser Gesichtspunkt steht der Entwicklung im Wege und bildet 
ein Hindernis fur den Fortschritt. Eine solche Auffassung steht dem 
entgegen, was wir schon erwahnt, namlich, dass Transaktionen frei 
sind, wenn sie nicht verboten sind. Der Gesetzgeber greift nicht zu 
allgemeinen Verboten. Im Gegenteil ist es die Regel, sie zu erlauben, 
und das Verbot ist die Ausnahme. 






Das Ergebnis dieser Analyse ist, dass wir ein system fiir das 
moderne Verfahren des Geschaftsverkehrs aufstellen konnen. Dieses 
System beruht auf drei Dingen : 

1. Die islamische Gemeinde hat das Recht neue Arten und 
Wege des Gschaftsumganges und der Transaktionen einzufuhren 
und mit der modernen internationalen Wiitschaft dadurch fertig 
zu werden, dass sie sich an dieser bcteiligen, und zwv durch 

• 

moderne Methoden. Gott hat Seinen Geschopfen keine besondere 
Art von Transaktionen vorgeschrieben, iiber die sie nicht hinaus 
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gehen sollten. Die Gcsetze und Regeln fur geschaftliche 
Transaktionen konnen jederzeit gemass den Gesetzen und innerhalb 
ihrer Grenzen revidiert werden, wie es dem gemeinen Best en 
entspricht. 

Wenn die Muslime dies erkennen und gemass dieser Vorschrift 
handeln, so wurden sie der Welt beweisen, dass die gegen sie 
erhobenen Vorwiirfe schlecht begriindet sind. Diese Vorwurfe 
schliessen namlich ein, dass der Islam eine Religion, die den 
Fortschritt im Wege stehe, und dass die Muslime aus diesem Grunde 
sich bereits in die moderne Wirtschaftswelt nicht eingliedern 
konnten, das ihre Religion sie zwinge, sich einem Haufen von 
veralteten Bestimmungen uber d^n Handel und das Gewerbe zu 
unterwerfen. 

2 — Der zweite Punkt ist, dass Transaktionen ohne jeden 
Vorbehalt erlaubt sind, bis es Klar ist, dass sie von Gott nicht 
gebilligt sind. 

3. Wenn eine Transaktion einen Zug enthalt, ungesetzlich, so 
ist dies kein Grund, sie in ihrem gesamten Umfang zu verbieten. 
Dieser Zug soilte zusammen mit der Ruckwirkung, die er beim 
Volke hervorruft sorgsam studiert werden. Diese Untersuchung mag 
enthiillen, dass sein guter Teil sein-en schlechten Teil und umgekehrt 
iibertrifft. Man kann dann den schlechten Teil mit Bezugnahme 
auf den guten Teil ubersehen, urn den Geschaftsverkehr unter den 
Menschen zu fordern. Dies kann den Weg fur eine Revision offnen. 

■ 

Die gemassigte Einstellung des Islam zu geschaftlichen 

Transaktionen, ist durchaus realistisch. Diese Einstellung ist zur 
gleichen Zeit eine Einstellung, die mit dem Gesetzen der Religion 
iibereinstimmt. Sie ruft zur Einigkeit und bestatigt die Quelle alien 
Glaubens, der seinen Ursprung bei Gott dem Allmachtigen hat. 

Der Islam erlaubt auch den Fortschritt und die Entwicklung. 
Dies ist einer der bemerkenswertesten Ziige des Gedankcns der 
Massigung im Islam. 
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DIE REGELN DES ISLAM BEFINDEN 

SICH 1NNERHALB DES MENSCHL1CHEN 

LEISTUNGSFAHIGKEIT 

Einer der wichtigsten Zuge der Religion des Islam ist, dass sie 
Gehorsam nur innerhalb des Rahmens der Menschlichen 
Leistungsfahigkeit und des menschlichen Tragvermogens fordert. 
Nicht zwei Gesetzlehrer gibt es im Islam, die uber diese 
grundlegende Tatsache verschiedener Meinung sind und der Qoran 
selber unterstreicht dies. "Gott will jede Erleichterung fur euch. 
Er will euch nicht in Schwierigkeiten bringen". 

"Gott wiinscht es, eure Schwierigkeiten leicht zu machen, denn 
der Mensch wurde schwach erschaffen". 

"Keiner Seele legt Gott eine Burde auf, die grosser ist als sie 

tragen kann". 

"Es ist ein Teil der Barmherzigkeit Gottes, dass ihr sanft mit 
ihnen verfahrt, waret ihr streng oder hartherzig, wiirden sie wegen 
euch von euch weg gebrochen sein". 

"Diejenigen, die dem Gesandten Gottes, dem 
schrifturkundigen Propheten folgen, den sie in ihrer eigenen 
(Schrift) in der Tourah und im Evangelius erwahnt finden. Er 
gebietet ihnen, was gerecht ist und verbietet ihnen, was ubel ist. 
Er erlaubt ihnen als gesetzlich, was gut (und rein) ist und verbietet 
ihnen, was schlecht (und unrein) ist. Er erlost sie von ihren schweren 
Burden und von dem Joch, das auf ihnen liegt". 

Gott hat auch gelehrt, wie man sich an ihn wenden soil. "Unser 
Herr, lege uns nicht eine Burde auf, die diejenigen gleich, ist die 
unseren Vorfahren auferlegt war. Unser Herr, lege uns nicht eine 
Burde auf, die grosser ist als wir Kraft zu tragen haben". 



50— 



Dies ist durch den ganzen Qoran bestatigt und auch durch die 
Sunna vom Gesandten Gottes, der sagt : "Ich war gesandt, eine 
gnadenreiche Religion, eine giitige Religion zu preuigen "Es wird 
berichtet, dass der Prophet, als er gefragt wurde zwischen zwei 
Meinungen zu wahlen, die gnadenreichere wahlte, solange sie nicht 
verboten war. Er wurde iiber die Pilgerfahrt befragt und darubcr. 
ob Muslime sie sich jedes Jahr auf die Pilgerfahrt ! >egeben sollten. 
Er antwortet : "Wenn ich Ja sage, so wurde es zu einer Pflichtsache 
warden" Er sagte auch, dass der Muslim, der sagt, etwas sei 
verboten, wenn es nicht verboten ist, urn damit eigene Ziele und 
Zwecke zu erreichen, ein Verbrecher an seinen Muslim Br iidern sei. 
Er sagte auch : "Gott hat euch befohlen, gewisse Handlungen zu 
verrichten— verschwendet sie nicht. ER hat Grenzen gesetzt, 
iiberschreiten sie nicht. Er hat euch verboten, gewisse Dinge zu tun, 
begeht sie nicht. Er hat schweigen iiber gewisse Dinge ausserhalb 
von Gnade und Wahl-wollen gebreitet- schaut nicht nach ihnen 
aus". 

Dies alles beweist, dass der Prophet tief von dem Grundsatz 
der Massigung im Gesetz bestimmt war. Ibn al Qaim, der dies 
heraus arbeitet, sagt : "Die Gesetzgebung ist auf dem Guten der 
Geschopfe im Leben und Umgang gegriindet. Sie ist ganz 
Gerechtigkeit. Etwas, dass voll von Gnade und Weisheit ist. Was 
immer die Grenzen von Gerechtigkeit und Gnade und vom Besten 
der Gemeinschaft iiberschreitet, liegt jenseits der Grenzen der 
Gesetzgebung, selbst wenn jemand versuchen sollte, es durch 
Auslegung in diese zu beziehen. Gesetzgebung ist Gottes 
Gerechtigkeit und Gnade gegen seine Geschopfe. Sie ist Sein 
Schatten auf Erden". 

Diese Beispiele zeigen die Milde und Fursorge, die fur 
islamische Bestimmungen charakteristisch sind. Ein weiter es Beispiel 
lasst sich in den Regeln iiber das Fasten finden ! Fasten ist ein 
grundlegender Brauch, und dennoch ist eine besondere Bestimmung 
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fur den Reisenden und den Kranken getroffen worden : "Wenn 
jemand krank oder auf der Reise ist, so soil er die vorgeschriebene 
Fastenzeit spater nachholen. Gott will euch jede Erleichterung 
gewahren. Er will euch nicht in Schwierigkeiten versetzen". 

Ein weiteres Be* .spiel ist dem Ritus der Waschung mit Wasser 
zur Reinigung vor dem Gebet entnommen. Wenn kein reines Wasser 
zu bekommen ist, so wird bereits ein Ersatz geboten : "Und, wenn 
ihr kein Wasser findet, urn euch zu saubern, dann nehmt reinen 
Sand oder reine Erde und reibt damit euere Gesichter und Hande. 
Gott wiinscht nicht, euch in eine Schwierigkeit zu versetzen, sondcrn 
euch rein und vollstandig zu machen und seine Gunst liber euch 
zu vervollstandigen, damit ihr dankbar seid". 

Ein weiteres Beispiel ist die Art wie er anordnet, dass Gatten 
ihren Frauen Freude bereiten sollen. "Der Wohlhabende nach seiner 
Mitteln und der Arme nach seinen Mitteln, eine Gabe von 
vernunftigem Umfang 1 
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Da findet sich eine ahnliche Fursorge fur die Kinder : "Aber 
er soil die Kosten fur ihre Ernahrung und ihre Bekleidung auf einer 
billigen Grundlage tragen. Keiner Seele soil eine grossere Biirde 
auferlegt werden als sie tragen kann. Keine Mutter soil wegen ihres 
Kindes, noch ein Vater wegen seines Kindes ungerecht behandelt 
werden". 






Die gleiche Milde und Fursorge zeigt sich auch bei den 
verbotenen Nahrungsmitteln, und bei der Zulassung von einigen 
anderen, wenn gewisse Umstande vorliegen. "Er hat euch lediglich 
Aas und Blut und Schweinefleisch verboten und solches iiber dem 
ein anderer Name neben dem Namen Gottes angerufen worden ist". 
Aber wenn man aus Not gezwungen ist, dies zu essen, ohne 
absichtlichen Ungehorsam oder ohne Oberschreitung der gegebenen 
Grenzen, dann ist Gott vergebend und gnadenreich... 
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Der Islam fordert auf, das lebcn zu geniessen und verbietet 
Moncherei ; so gibt es keine Monche noch Nonnen im Islam. Die 
Manner sollen sich ihrer Frauen erfreuen, ausser wahrend gewisser 
Zeiten und Perioden. Der Mann bekommt zweimal soviel wie die 
Frauen bei der Erbschaft und zwar weil vom Manne gefordert wird, 
dass er fiir die Frau sorgt, mag sie nun seine Ehefrau, seine 
Schwester oder Mutter sein und dass er fiir ihren Bedarf aufkommt. 

Dies bedeutet nun nicht, dass es nicht gewisse Schwierigkeiten 
gibt, die ein Muslim bei der Erf ul lung der Gebote seines Glaubens 
zu iiberwinden und durchzustehen hat : Aber dies sind 
Schwierigkeiten, die man durchstehen und iiberwinden kann. Dazu 
gehoren die Waschungen in kalten Wintertagen, das Fasten an den 
langen Sommertagen und der Kampf fiir eine gerechte Sache usw. 

Dadurch bekommen wir eine deutliches Erkcnntnis, dessen was 
die Worte bedeuten : "Eine Zeit der Anstrengung macht eine Zeit 
der Erholung notwendig", und "Die Dinge, die notwendig sind, 
werfen ein Licht auf die Dinge, die verboten sind". 

Einige beschuldigen den Islam einer iibertreibenen Strenge 
wegen der Strafen, die von der Schar'ia verlangt werden- namlich, 
dass dem Dieb die Hand abgeschnitten werden muss, dass der 
Ehebrecher gesteinigt werden muss oder das gewisse Strafen den 
Charakter der Wiedervergeltung tragen. Diese Anklager behaupten, 
eine solche Bestrafung stiinde im Gegensatz zur Gnade und passe 
nicht fur zivilisierte Lebensbegriffe... 

Fiir diese Menschen haben wir eine Antwort* — man kann 
namlich einen Vergleich ziehen zu einer bitteren Medizin, die ein 
Kranker nimmt, urn Heilung zu erreichen. Es ist nicht gnadig, den 
Patienten leiden zu lassen bis er zugrunde geht, weil wir denken, 
es sei unfreundlich ihm die bittere Droge zu verabreichen : Es ist 
vielmehr gnadig, ihn zu zwingen/die Medizin zu nehmen, damit 
es besser mit ihm wird. In einem solchen Falle konnen wir den Arzt 



53— 



nicht der Unfrcundlichkeit beschuldigen ; so konnen wir auch nicht 
den Gesetzgeber der Unfreundlichkeit beschuldigen, weil er solche 
Strafe verlangt ! Der Gesetzgeber ist der Arzt der Gesellschaft, der 
eine bittere Medizin verschreibt, urn in Hochst mass an Gutem fur 
die Gesellschaft zu erreichen. Zusammenfassend gesagt : Das 
islamische Gesetz hat zuerst und vor alien Dingen die Eigenschaft 
ein Gesetz der Gnade zu sein. Diese Tatsache kommt in den Worten 
des Qoran zum Ausdruck : "Wir haben euch zu einem massvollen 
Volke gemacht, damit ihr Zeugen fiir alle sein moget". Diese 
Massigung ist der rechte Weg und einer, der sowohl Instinkt wie 
Natur in Betracht zieht und mit dazu hilft, die Gesellschaft frei von 
Laster und Verderbnis und in ihrem Bestande intakt zu halten ! 
Dies ist der gerade Weg zu handeln, der uns von Gott gelehrt und 
gewies^n ist. Dies ist dasjenige, was alle Muslime taglich bei ihren 
Gebeten sprechen : "Weise uns den rechten Weg, den Weg derer, 
denen Du gnadig bist, und nicht den Weg der Irrenden und der 
Verabscheuten". Die Muslime besitzen diesen rechten Weg. Sie 
werden von ihrem Recht und Gesetz und vom Qoran geschutzt ; 
diejenigen von ihnen, die die es vorziehen, sich in Widerspruch dazu 
zu setzen, ernten den Zorn Gottes ; diejenigen, die vom rechten 
Wege abweichen, finden sich im Irrtum wieder... 

Gott hat Seinen Dienern den rechten Weg gewiesen, den Weg 
der Massigung, und Er hat auf die Zunge Seines Propheten die 
Worte gelegt : "Mein Herr ist auf dem rechten Wege". 

Dieser ist in sich ausreichend Wohitat, und Erbarmen und 
Gnade. — 
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